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Vorwort. 


Auf den folgeiiden Seiten wird ein Versiich gemacht, die 
Suparnasage, die uralte Sage von dem grossen somaraubenden 
Vogel Suparna, dem spateren Garuda, durch die verschiedenen 
Stufen der indischen Tradition zu verfolgen. Den Centralpunkt 
dieser Untersucliungen bildet der Suparnadhyaya, um den sich 
dann die vorausgehenden und nachfolgenden Auseindersetzungen 
gruppieren. Dabei schien es aber notwendig, zuerst zu einem 
wichtigen Problem der indischen Literaturgeschichte Stellung zu 
nehmen — zur Akhyanatheorie und zur dramatischen Theorie, 
wodurch verschiedene hervorragende Forscher die literarische 
Stellung der vedischen Samvada s und des sich daran knupfenden 
Suparnadhyaya zu erklaren versucht haben. Dies um so mehr, 
weil durch Hertel gerade der Suparnadhyaya in die Mitte dieser 
Diskussion geriickt worden ist. Notwendig schien es auch, dem 
Ursprung der Suparnasage weiter nachzugehen, was im fiinften 
Kapitel versucht worden ist. 

Dass sich in der ganzen Arbeit und besonders in dem fiinften 
Kapitel bedeutende Liicken vorfinden, ist sich der Verfasser wohl 
bewusst. Das konnte aber kaum anders werden — batten sich 
doch die in dem Abschnitt uber den Ursprung der Suparnasage 
behandelten Gegenstande leicht zu einer ganzen Reihe von Sonder- 
abhandlungen entwickein konnen, Wenn also meine Arbeit auch 
an mehreren Stellen unvollstandig geblieben ist, darf ich jedoch 
liofFen, wenigstens gewisse Beitrage zur Losung der hier behan- 
delten Fragen gegeben zu haben. 

Die Arbeit ist meinem Lehrer, Herrn Professor Dr. K. F, 
Johansson, gewidmet als ein freilich geringer Ausdruck der Dank- 
barkeit, die ich ihm fiir sein stetiges Interesse, seine Unterstiitzung 
und Beihilfe bei meinen Arbeilen schulde. Dazu kommt, dass 
diese Blatter Untersuchungen enthalten, die sich mit einer von 
ihm veroffentlichten Arbeit {’Solfagein i Indien', Upsala 1910) 
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ganz nahe beriihren, und ich somit hoffeii darf, dass ihn die hier 
erorterten Gegenstande besonders interessieren werden. 

Der deutsche Lektor der hiesigen Universitat, Dr. VVXLHELIM 
WiGET, hat sich der grossen Miihe unterzogen, meine Arbeit 
durchzugehen, urn den deutschen Ausdruck zu verbessern; ihm 
gebiihrt deswegen meine tief gefiihlte Dankbarkeit. 

Der Kgl. Schwedischen Regierung sowie der Kommission des 
Universitatsfonds' Vilhelm Ekmans, die durch freigebige Unter- 
stutzung die Drucklegung des Werkes ermoglicht haben, seitdem 
es sich zeigte, dass die durch die Befurwortung des Herrn Ge- 
heimrat Professor Dr. Ernst WiNDISCH — der leider die Ver- 
offentlichung der Arbeit nicht mehr eiiebt hat — von der philo- 
logisch-historischen Classe der Koniglichen Sachsischen Gesellschaft 
der Wissenschaften beschlossene Aufnahme des Werkes in ihre 
Abhandlungen nicht mehr zu vollbringen war^ sei mein ehrerbie- 
tigster Dank ausgesprochen. 

Upsala 1920. 


Jarl Charpentier, 


\ 
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Itihasa (Akhyana) Oder Samvada? 

Literatur; A. Kuhn Herabkunft d. Feuers^ p. 146 A. i; Max 
Muller Rig-Veda-Samhit 4 transl. I, 172 f. (— SBE. XXXII, 183); 
WiNDiscH Verb. d. 33. Philologenversammlung, p. 28 ff. (== Rev. 
Celt. V, 86 f,). Mara u. Buddha p. 222 if,; Oldenberg ZDMG. 
XXXVII; 54 £f.; XXXIX, 52 fif.; GGA. 1909, p. 66 if.; GN. 1911, p. 
441 ff.; Geldner Ved. Stud. 1 , 243 ff.; 11 , i ff. 292 ff.; Die Altindische 
Balladendichtung, Festschrift d. Univ. Marburg f. die Philologenvers. 
19x3, p. 93 ff,; PiscHEL Ved. Stud. II, 42 ff,; Sieg Die Sagenstoffe 
des Rigveda I, Stuttgart 1902; L^vi Le thetee iudien, p. 301 ff.; 
Hertel WZKM, XVm, 59 ff. 137 ff.; XXIII, 273 ff; XXIV, 117 ff; 
L. V. ScHROEDER Myst. ti. Mimus im Rigveda, Leipzig 1908; WZKM. 
XXII, 223 ff.; WiNTERNiTZ Gesch. d. ind. Lit. I, 89 ff.; WZKM. XXIII, 
102 ff.; Keith JRAS. 1909, p. 200 ff.; 1911, p. 979 ff.^ 

Die Brhaddevata VII, 153 bemerkt in Bezug auf RV. X, 95 
(Dialog des Pururavas und der UrvasT) folgendes: 

dhvanam prati cdkhyd^iam itaretarayor idam / 
saf^vadam many ate Yaska ttz/zdsain tu ^aunakali\l 

tiber die literarische Stellung dieses Hymnus walteten also 
zwischen den Koryphaen der einheimischen Rigvedaexegese scharfe 
Meinungsdifferenzen mid so was kommt auch in Bezug auf andere 
Hymnen vor.^ Freilicli kann man nach Macdonell Brhaddevata 
II, 292 aus Nir. V, 13; X, 46 — 47 und XI, 36 die dem Yaska 
zugeschriebene Meinung nicht herauslesen; es ware doch, dass 


^ In dieser Abhandlung werden auch einige Zitate uber mehrgelegentliche 
Erwahnungen der 'Akhyanatheorie’ 11. s. w. angefiihrt weswegen liier besonders 
auf die Noten zu pp. 980 — 982 hingewiesen werden soli. 

2 Vgl WiNTERNiTZ WZKM. XXm, 103 A. I, 
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Yaska die von ihm erklarten Strophen von X, 95 durchgehend als 
einera Dialog entnommen erklart, in ihnen keine Itihasaverse sieht. 
Dem sei nun aber, wie ihm wolle — es steht doch fest, dass ge- 
wisse Hymnen des Rigveda betreflFs ihrer literarischen Stellung 
verschieden aufgefasst worden sind, und gerade diese Meinungs- 
verschiedenheit: Itih^sa oder Sav^vada, die unter den indischen 
Exegeten vor etwa 3, coo Jahren herrschte, ist noch heutigen Tages 
unter den Forschern gang und gabe. Sehen wir zuerst, was eigent- 
lich in diesen verschiedenen Meinungen liegt. und danach, ob wir 
der Losung der verwickelten Frage etwas naher treten konnen. 

WlNTERNITZ^ bemerkt — wie ich glaube mit Recht — dass 
weder Oldenberg noch Geldner im Stande gewesen seien, 
eine befriedigende Erklarung der eben erwahnten Kontroverse der 
einheimischen Exegeten zu geben. Ich setze vielleicht am besten 
ihre eigenen Worte hier in Auszug her: OLDENBERG ZDMG. 
XXXIX, 80 f. sagt, nachdem er Brhaddevata VII, 153 u. a. re- 
feriert hat: 'Was meinten jene Grammatiker damit, w^enn sie ein 
Lied als itihasa bezeichneten, oder wenn sie dariiber stritten, ob 
ein allein aus Reden und Gegenreden bestehendes Gedicht wie 
das von Pururavas und UrvasI^ ein sa^iv^da oder ein itihasa ist? 
Wer es als itihasa auffasste, dachte ofFenbar an das zu den 
Wechselreden, dem blossen Sarnvada hinzukommende erzahlende 
Element; ihm schwebte ein Ganzes vor, welches er den Itihasas, 
wie sie sich in der Brhaddevata oder im Nirukta zahlreich finden, 
ahnlich gedacht haben wird. Ein gewisser Unterschied bleibt doch 
zwischen dieser Auffassung der Alten und der unsrigen bestehen. 
Nichts kann der Denkweise jener indischen Exegeten fremder 
sein als die Vorstellung, dass ein vedischer Poet die Situationen 
schildert, in welchen etwa Indra, die Maruts und Agastya einander 
begegnet sind, und dass derselbe Poet dazu Worte erfindet, welche 
er jenen Gottern und dem menschlichen Rsi in den Mund legt. 
Nein, sondern einen Vers, den Indra oder eine andere jener Per- 
sonen spricht, muss Indra oder jene Person selbst verfasst haben, 
nach der oft angefuhrten Regel yasya vdkyar^ sa rsih Und was 
ausser ihren Reden dazu gehort, urn zu verstehen, wieso sie also 
spracheii, das ist nfcht eine erdichtete Erzahlung, welche diesen 
Oder jenen Verfasser haben konnte, sondern es ist der objective 
Zusammenhang der Vorfalle, in deren Lauf sie jene Verse ’geschaut' 

^ WZKM. XXIII, 103 A. j, 

^ Diese Auffassung ist wahrscheinlich fehlerhaft und wdrd von Oldenberg 
selbst (Rgveda II, 303) jedenfalls nicht mehr ausdriicklich erwahni. 



und ausgesprochen haben. Uebertragen wir freilich dies Ailes 
aus der theologisch-ortodoxen Vorstellungsweise der Inder in die 
unsere, so langen wir bei einer Auffassung jener Suktas an, die 
von der hier entwickelten, die Zugehorigkeit einer nicht in festem 
Wortlaut redigirten und uns darum nicht vorliegenden Prosaum- 
hiillung zu den Versen des Vedatextes statuirenden Theorie, nicht 
weit entfe;:nt ist.’ 

liber die literarische Stellung des smywada aussert sich Ol- 
DENBERG an dieser Stelle nicht; vielleicht meinte er, dass die 
buchstabliche tibersetzung des Wortes eigentlich alles klar mache. 
Die Ansicht gewisser Exegeten aber, die Dialoghymnen seien als 
itihasa'% zu betrachten, sucht OldenberG in geschickter Weise 
als Stutze fur seine Akhyana-theorie zu benutzen. Auf die Theorie 
selbst komme ich unten weiter zuriick; hier mochte ich nur vor- 
laufig bemerken, dass ich nicht daran glaube, die alten Exegeten 
hatten unter dem einfachen Worte itihdsa das alles einbegrifFen, 
was Oldenberg da mitverstanden sehen will. Sie haben wahr- 
scheinlich die ganze Sache einfacher genommen, wie unten weiter 
dargelegt werden soil. 

Geldner Ved. Stud. I, 292 f. fasst die Sache weit einfacher 
auf: er macht auf Brhaddevata VI, 107 aufmerksam, wo in Bezug 
auf das Apalalied (RV. VIII, 91 (80)) gesagt wird: 

itihdsam idmp suktam dhattir Ydska-BImgnrl / 
kanyeti ^aunakas tv aindrain pdjitam ity ca ye j I 

Ebenso fiihrt er den schon erwahnten Ausspruch desselben 
Werkes liber RV. X, 95 an und meint infolgedessen, dass es eben 
das gleichzeitige Auftreten von saypvdda‘ und itihdsa-Y in 
dem Apalalied^ und dem Liede des Pururavas und der UrvasT 
war, das den Exegeten so verschiedenartige Meinungen eingab. 
In Bezug auf VIII, 91 (80) sagt Geldner: 'Yaskas und Bhaguris 
Definition ist zu speziell, die des ^aunaka zu allgemein' und fiihrt 
dann weiter fort: 'eine ahnliche Contro verse erhebt sich zwischen 
Yaska und ^aunaka in Betreff des Liedes lO, 95. Damit waren 
wir bei dem Punkte angelangt, auf welcheii diese Vorbemerken 
zusteuerten. Yaska halt das Lied fur ein^ sanivdda, ^aunaka fiir 

^ Dieses Lied scheint mir durch V. Schroeder WZKM. XXII, 22$ £ im 
grossen und ganzen einwandfirei gedeutet worden zu sein. Oldekberg Rgveda 
II, 142 f. lehnt m. E. mit Unrecht jene Deuiung ab. 

^ Wohl Druckfehler fur 'einen’. 
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einen itihdsa. Was folgt daraus? Dass man noch gut wusste, 
dass 10, 95 Samvada- and Itihasaverse enthalte, und beide nur 
die Frage, welcher Kategorie das ganze Lied zugehore, ver- 
schieden, und beide wieder falsch, beantworteten’* 

Diese Auffassung scheint mir viel zu mechanisch zu sein. 
Diirfen wir denn wirklich annehmen, dass die alten indischen 
Exegeten derartige Duminkopfe waren, dass sie, weil in demselben 
Liede tatsachlich erzahlende Verse und Reden vorhanden waren, 
das ganze eiitweder als Erzahlung oder als Dialog in Anspruch 
nahmen? Man vergegenwartige sich dock, dass ein nur ungenli- 
gend gebildeter moderner Leser kaum ein von Erzahlungs- und 
Redestropken zusammengesetztes Gedicht in so unerhort ober- 
flachlicher Weise beurteilen wird; und Yaska, Bhaguri, Saunaka, 
und wie sie noch hiessen, waren doch Manner, die auf der Hohe 
der Bildung und Gelehrsamkeit ihrer Zeit standen. Mit dem 
Schlagwort ’falsche Beurteilung' o, a. kaim doch die Frage nicht 
erledigt werden, denn wenn auch eine solche in einem Falle mog- 
lich ware, so kann doch damit nicht iiberall operiert werden. Es 
liandelt sich iiaturlich vielmehr urn verschiedene literarische Auf- 
fassung — die Meinungsdifferenzen zwischen Yaska und Saunaka 
sind mutatis mutandis eben dieselben, wie sie noch jetzt zwischen 
z. B. Oldenberg und V. Schroeder walten, und miissen ebenso 
beurteilt werden, 

Wir inlissen zuerst in aller Kixrze untersuchen, was die Inder 
eigentlich unter den Benennungen itihdsa, ev. dkhymia, und 
vada verstehen, um dann weiter die Ansichten der neueren 
Forscher iiber diese Dinge, ihre Stellung zur Akhyana-theorie 
u. s. w. etwas naher zu priifen. 

Die einzige grundliche Auseinandersetzung iiber die Bedeutung 
und Verwendung der Worter itihdsa und dkhydna, die ich iiber- 
haupt kenne, findet sich bei SlEG Sagenstoffe I, 13 fif. (bes. p. 17 
ff.). Dass die beiden Worter von Anfang an nicht synonym waren 
darf wohl nach SlEG’s Ausfuhrungen als feststehend betrachtet 
werden; nach ihm^ wurde sich nun itihdsa (und ptirdna) auf den 
Inhalt der Erzahiungen beziehen, dkhydna dagegen (ebenso wie 
dkhydyikd und kathd) eigentlich auf die Form und aussere An- 
lage derselben abzielen. Ob dies nun richtig ist, lasse ich vof~ 
laufig dahingestellt sein und wende mich zuerst der chronologischen 
Darstellung der Tatsachen zu, die aus SlEG’s Arbeit zu holen ist. 


^ VgL p. 34 £ 
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Die beiden termini itihasa und akhyana^ kommen nach Si EG 
zuerst in der Brahmanaliteratur vor, werden aber dort offenbar 
nicht als Synonyme behandelt. So wird in Ait Bn VII, 17, 10 
die Geschichte von Sunahsepa als §{ittnaliiepa 7 n akhya7ia7n bezeich- 
net; in Bezug auf die hier unten weiter zu behandelnde Geschichte 
von Suparm und Kadru liegen mehrere Stellen vor: so heisst es 
im S.Br. Ill, 6, 2, 7: etad dhy akhyanay^i sauparmkadravmn. itP, 
wahrend wir ibd. Ill, 2, 4 > ^ lesen: tad dhimyaitajn brahntane 
'vyakhydyate sauparnlkadrava^ yathd tad dsa^ ; und in Ait. Br. 
Ill, 25, I heisst es: tad etat sauparTiam ity akhymiavida dcaksate, 
woraus SlEG mit Recht auf ein saupa7^7;ia7n dkhydnam schliesst, 
das sich ja tatsachlich auch aus Suparnadhy. i, 5 und 31, 4. 6. 
7 herauslesen lasst.^ Auch auf das pdriplavam dkhydna7n^ den 
Zyklus von Erzahlungen, der bei dem Asvamedha vorgelesen^ 
wird und zwar ein Jahr lang in elftagigem Turnus^, macht SlEG 
aufmerksam. Hier bezeichnet offenbar dkhydna den ganzen aus 
einzelnen Geschichten verwandter Art zusammengesetzten Zyklus 
ebensowohl wie auch die einzelne Geschichte'^; dass ein solcher 
Zyklus nicht als itihasa bezeichnet wird, scheint mir fiir die Be- 
deutung des letzteren Wortes einen Fingerzeig abzugeben. 

In SBr. XI, i, 6, 9 wdrd itihasa ausdrucklich als von anvd- 
Miydna verschieden bezeichnet. Daneben bezeichnet nun aber iti- 
hdsa in der Brahmanaliteratur eine besondere Art von Literatur, 
den funften Veda, der sonst allgemein als itihdsapurdna erwahnt 
wird und besonders in Chand. Up. VII, i, 2, 4 als pauca^no ved- 


^ ukkyayika ist nach Sieg 1 . c, p. 20 A. i nur in der leider unklaren Stelle 
Taitt, Ar. I, 6, 3 belegt. Zur Bedeutmig des Wortes vgi. auch Das ahum aracarita 
ed. Buhler I, p, 5. 

2 So wenigstens in der Ausgabe der Bibl. Ind.; Sieg 1 . c. p. 20 zitiert hier 
vydkhyanam sau^arnikddravam, was aus Weber's Ausgabe stammt, mir aber 
eutschieden schlechtere Lesart zu sein scheint. 

® Sayana z. St. nennt die Geschichte akhydyikd, 

* Vgl. auch Medhatithi, Govindaraja, Kullaka und Raghavananda zu Manu 
III, 232 (Sieg 1 . c. p. 29), die auch das Sauparnam als Probe eines dkhydna 
anfiihren. 

^ Man nehnie den Ausdruck nicht allzu buchstablich. 

® Weber SBBAW. 1891, p. 775; Hillebrandt Rituallit. p. 150- 
So ist auch das Mahabliarata nach indischer Ansicht ein Zyklus von 
Erzahlungen (in M.Bh. I, 18 — 19 als dkhydnavaristha und itikdsa zugleich be; 
zeichoet), der zuerst von Vaisampayana beini Schlangenopfer des Jauamejaya, 
zum zweiten Male von Ugrasravas beim zwolfjahrigen sattra des ^aunaka vor« 
getragen wurde. 

2 — 2 J 213 . /. Chafpmiier. 


i8 

anam dargestellt wird.^ Dass ein soldier fiinfter Veda tatsachlich 
einmal als besonderer Text existiert hat, dass die Schule von 
Srotriya’s, die sich mit seiner Exegese beschaftigten, aitihasikas 
hiessen, imd dass unter ihnen ein Lehrbuch sidi vorfand, das 
Niddna hiess und fur sie dieselbe Rolle spielte, die dem Nirukta 
bei den Etymologen zukam^, scheint mir SlEG zu voller Evidenz 
bewiesen zu haben. An diesen Ergebnissen seiner Untersuchung 
zu zweifeln ware m. E. iibel angebrachter Hyperkritizismus. 

Als zweitdtester Zeuge kommt nach der Brahmanaliteratur 
Yaska, der Hauptvertreter der etymologischen Schule, in Betracht. 
liber sein Alter kann naturlich an dieser Stelle nicht gehandelt 
werden; nur soviel mag als feststehend betrachtet werden, dass 
er alter ist als Panini^, und letzterer ist nach dem, was Jacobi 
SBBAW, 1911* p. 965 h liber das Verhdtnis zwischen ihm und 
Kautilya hervorgehoben hat, offenbar in eine altere Zeit zu setzen, 
als es die landlaufige Ansicht bisher tat.^ Nach SlEG 1 . c. p, 25 
kommt nun bei Yaska itihdsa sechs- und dkhydna fiinf- bzw. 
siebenmal vor und zwar in stehenden Wortverbindungen, so dass 
er immer taii'etihdsam dcaksaie, aber ity dkhydnam sagt. Mit 
Hulfe der Indices in Satyavrata Samasramfs Ausgabe des Nirukta 

^ VgL SlEG i. c. p. 20 ff. und auch Geldner Ved. Stud. I, 290. 

® Dieses Nidana soil nach Sieg L c. p. 35 ’in verhiiltnissmassig fruher Zeit’ 
verschwunden sein. Wir diirfen -wohl den Zeitpunkt so fixieren, dass das Ni- 
dana schon zu der Zeit untergegaiigen war, wo sich die Sechszahl der Hilfswis- 
senschaften {^Hksa, kalpa, vyakarana, nimktaj chandas und jyotjBci) festsetzte, 
denn sonst ware wohl das Nidana ebensowohl wie die Handbuciier der rituali- 
stischen und etymologischen Schulen (vgi. SiEG 1 . c. p. 7 if.) mit aufgenommen 
worden. Dass die aitihasikds als nicht orthodox betrachtet worden wiiren, da- 
fur kenne ich jedenflills keinen Bsweis, 

® Vgl. besonders Goldstucker Paiiini p. 220 ff. 

^ Auch Kielhori^, der grosste Kenner der indischen Grammatiker, den es 
seit CoLEBROOKE gegeben hat, meinte ja (GN. 1885, p. 186), ’dass Panini der 
vedischen Literatur weit naher steht als der sogenannten klassischen, dass er 
einer Zeit gehort, in der das Sanskrit mehr war als eine Sprache der Gelehrten’. 
Auch darauf mag hinge wiesen werden, worauf mich Jacobi einst mundlich auf- 
merksam machte, dass Panini dem aussersten Nordwesten angehort; diese Lander 
wurden aber schon etwa 516 v. Chr. von Darius I. dem Perserreich unterworfen, 
und es scheint sonderbar, wenn die klassisch gewordene Kodifikation der akin- 
dischen Hochsprache auf einem von Fremden beherrschten Boden vor sich ge- 
gangen ware. Irgendwelche Griinde, die bestimmt gegen eine Zuriicksetzung 
Panini’s in das 6. vorchristliche Jahrh. sprechen konnten, sind m. W. nicht 
vorgetragen worden. Man vergleiche auch Goldstucker Panini p. 243, der 
doch etwas zu weit geht, wenn er Panini sogar vor der Abfassungszeit des 
Satapathabrahmana setzt. 



habe icli die Stellen geprlift, konnte dabei aber leider nicht geiiau 
dieselben Zahlen konstatieren wie SlEG, weshalb icli vermute, dass 
die Indices an irgend einem Punkt unvollstandig sein mussen. 
Das einfache itihasa findet sich, soviel ich gesehen habe, in Nir. 
2, 10 (RV, X, 98, 5) von der Geschichte von Devapi und Sam- 
tanu^ gebraucht, in 2, 24 (RV. VI, 61, 2), wo es sich um eine 
ziemlich dunkle Geschichte von Visvamitra und Sudas Paijavana 
handelt^, in 9, 23 (RV. X, 102, 5) Geschichte von Mud- 

gala und dem drugha'i:ba, und endlich in 12, 10 (RV. X, 17, 2), 
wo es sich um eine Meinungsdifferenz der Nairuktas und der 
Aitihasikas handelt®: erstere erklaren namlich die Zwillingskinder 
(dvch mitlmna) der Saranyu als Gott und Gottin der Mittelregion 
(d. h. Vayu und Vac), letztere aber als Yama und Yarn!; dass 
die Aitihasikas hier wie in den meisten Fallen richtiger geurteilt 
haben, beweist ja zur Geniige RV. X, 17, I (yam&sya mata). 
Endlich wird in Nir. 4, 6 der Plymnus RV. I, 105 als brahmeii- 
hasa^nisrani rnmUram gathamUram bezeichnet.^ Das wort itihcisa 
wiirde also einfach viermal, in der Zusammensetzung itihdsamUra 
’mit Itihasa(versen) vermengt’ einmal belegt sein. 

dkhydna kommt an den folgenden Stellen bei Yaska vor: 
Nir. 5, 21 (RV, I, 1 17, 16), wo es heisst: ahvayad usd a§vmdv 
adityenabhigrasta idm ahnnau prmmmncaUtr ity akhyd7iani; il, 19 
(RV. X, 14, 6), vgl Diirga in Nir. IV, 19S, 10 ff.; ii, 25 (RV. 
X, 108, i), wo es sich um die Erzahlung uber Sarama und die 
Pani's handelt, vgl ii, 24 und Durga IV, 205, 15®; li, 34 (RV. 
X, 10, 14), die Geschichte von Yama und Yami; 12, 41® (RV. I, 
164, 50:==X, 90, 16), wo es sich um eine Meinungsverschiedenheit 
der Nairuktas und der Aitihasikas handelt, vgl Devaraja I, 496, 


^ Vgl. SiEG 1 . c. p. 129 ff. 

® Vgl. Macdonell & Keith Vedic Index II, 511. Wie diese Verfasser da- 
hin koramen zu behaupten, dass Sayana zu RV. Ill, 33 die Geschichte ganz und 
gar missverstanden habe, verstehe ich nicht. Ssyana gibt doch die in Nir. 2, 
24 dargestellte Sage vollig klar und teilweise mit denselben Worten wieder 
(vgl. Devaraja in Nir. II, 240, 16 f£.). Diese Stelle gehort zu den leider nicht 
ganz wenigen Ungereimtheiten des Vedic Index, Uber Visvamitra und Sudas 
vgl waiter unten p. 94 f. 

8 Vgl SiEG 1 . c. p. 13. 

^ Vgl dazu OldenbErg ZDMG. XXXVII, 80; Geldker Ved, Stud. 1 , 285 
£; Hertel WZKM. XXIV, 284 £ 

® SiEG L C. p. 15. 

® Sonderbarerweise gibt hier der Index fehlerhaft itihasa statt akhyma an. 
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13 f. zu Nigh. 5, 6^ Neben dem einfachen Worte kommeii dann 
die Zusammensetzungen akhydnasamaya in Nir. 7, 7, vgl Durga 
III, 342, II fif., und dkhydnasay^yukta in Nir. 10, 10= 10, 46, vgl. 
Durga IV, 88, 4 ff., vor. Die Zusammensetzungen sind mir der 
Erklarung des Kommentators nach nicht vollig klar; Jedenfalls 
kommt das einfache dkhydna an fiinf, die Zusammensetzungen an 
zwei (bzw. drei) Stellen vor, was also zu den Angaben bei SlEG 
vollig stimmt. 

Man fragt sich nun: lasst sich bei Yaska ein bestimmter 
Bedeutungsunterschied zwischen den Wdrtern itihdsa und dkhydna 
beobachten, und ist dann dieser Unterschied wesentlich derselbe, 
den wir in der Brahmanaliteratur vorfanden? Die letzte Frage 
diirfen wir sofort mit nein beantworten; denn itihdsa bezeichnet 
an den Stellen, wo Yaska das Wort verwendet, niemals den Iti- 
hdsapurdna oder ^veda^ was ja in den Brahmana’s und Upanisad’s 
die gewohniiche Bedeutung des Wortes ist. Dennoch lasst sich 
in gewissen Fallen eine leise DifFerenz im Gebrauch der beiden 
Worter konstatieren ; bei der SpMchkeit des Materials aber 
mochte ich dieselbe gar nicht urgieren, zumal sie eigentlich ander- 
warts bekannten Tatsachen widerspricht. Es fallt namlich auf, 
dass Yaska die Geschichten von Devapi und Sanitanu, von Vis- 
varnitra und Sudas und- von Mudgala durchgehend als itihdsa! s 
bezeichnet, wahrend andrerseits eine Sage von Usas^ und den 
Asvinen, die Geschichte von Sarama und den Panfs u. s. w. mit 
der Formel ity dkhydnam beendet wird. Demnach sieht es bei- 
nahe aus, als ob Yaska unter dkhydna etwa "Gottersage', unter 
itihdsa aber 'Heroensage, epische Erzahlung’ hatte verstehen 
wollen. Doch trifft dies nicht an alien Stellen zu, denn die Ge- 
schichte von Yama und Yarn! wird in ii, 34 als dkhydna, in 12, 
10 wiederum als itihdsa bezeichnet; dass es sich dabei nicht um 
Gottersage handelt ist offenbar, denn Yama war in altvedischer 
Zeit noch knge kein Gott, sondern der erste Mensch und ein ur- 
alter Konig der Vorzeit gleich dem Yima des Avesta®, und die 
Aitihasikas warden am wenigsten geneigt gewesen sein, ihn in die 


^ SlEG 1 . C. p. 15. 

3 Diese ist nimlich in RV. I, 117, 16 nach Nir. 5, 21 unter varttika zu 
verstehen; Sayana z. St. nimmt diese Erklarung, die etymologisch begriindet 
wird, an zweiter Stelle auf. 

® Vgl. besonders L. v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 275 f£ 



gottliche Sphare hinaufzurucken.^ Weiter ist zu beachten, dass 
nach S.Br. XI, i, 6, 9 gerade daivasuram ’Gotten und Damonen- 
kampfe’ als im Itihasa vorhanden erwahnt werden, wozu es ja ganz 
schon stimmt, dass Sayana im RV. ed MtJLLER^ I, p. 12, 33 als 
Beispiel eines itihasa den Satz 'devasurdti sa^yatta asan' an- 
fiihrt.^ Demnach wiirde ja itihasa urspriinglich etwa 'Gottersage’^ 
gewesen sein, tind der bei Yaska zu bemerkende Unterschied mag 
rein zufallig sein, was ja bei dem sehr geringen Material nicht 
auffallt. 

Nach dem vorpanineischen Yaska kommt zunachst der nach 
Panini^ lebende Kautilya in Betracht. Dass das unter seinem 
Namen iiberlieferte Arthasastra wirklich das echte ura etwa 300 
V. Chr. geschriebene Werk darstellt, wie jACOBi meint, scheint mir 
immer noch festzustehen, obwohl ich die Wichtigkeit der von 
Jolly® erhobenen Einwande nicht iibersehen habe; hier kann na- 
tiirlich auf die Frage nach der Datierung des Werkes nicht ein- 
gegangen werden, doch hoffe ich ferner eintnal die ganze Frage 
zur Behandlung anfnehmen zu kdnnen, Nur das mag erwahnt 
werden, dass ich mich nicht vollig davon habe iiberzeugen konnen, 
das ganze Buch sei einer Pland entsprungen®, und dass ich neben 
den Beweisgrunden Jacobi’s die von mir in WZKM. XXVIII, 21 1 
ff. hervorgehobenen Tatsachen als einigermassen wichtig fur die 
Beurteilung der Abfassungszeit betrachte. Was nun das bei Kau- 
tilya vorhandene Material betrifft, das wir hier in Betracht ziehen 
diirfen, so ist es sehr sparlich und wurde schon friiher in WZKM. 


^ Diese Gelehrten, die iiberhaupt ofters die Vernunft bei der Vedaexegese 
reprasentiert zu haben scheinen, zeigen bisweilen eiuen, ich mochte sagen, bei- 
nahe euhemeristischen Zug in ihrer Interpratation, Dies zeigt sich z. B. deudich 
in ihrer Behandlung des rteelhaften Gdtterpaares der Asvinen (vgL Nir. 12, i; 
6, 15); dass sie in jenem Fade auf dem rechten Wege waren, bezweiEe ich 
kaum. 

^ Die Mittelglieder zwischen dem ^>.Br. und Sayana sind uns leider nicht 
belegt; denn dass hier mehr als eine zuialiige Ubereinstimmung vorliegt, beweist 
schon der Wortlaut zu voller Evidenz. Dem Sayana kommt hier ein selbstandiges 
Urteil kaum zu, er reprasentiert aber hier wie an unzahligen anderen Stellen 
gute alte Tradition, Sonderbarerweise bezeichnet derselbe Sayana im Komm. 
zu S.Br. XI, 5, 5, I ff. eine Erzahlung tiber den Kampf der Gdtter und Asuras 
als akhyuyikaj was unrich tig und bedeutungslos ist 

3 Vgl. auch Weber SBBAW, 1891, p. 770. 

^ Vgl Jacobi SBBAW. 19T1, p. 965 £ 

« Vgl. ZDMG, LXVII, 49 LXVIII, 345 ff-; LXIX, 369 ff.; GN. 1916, p. 
348 f£ (vgl auch ZDMG. LXX, 547 ff.; LXXI, 227 ff.). 

« Vgl auch Hillebrandt ZDMG. LXIX, 360 ff. 
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XXVIII, 217 ff* etwas eitigehender gepriift: daraus geht hervor, 
dass Kautilya den Ausdruck akhydna iiberhaupt nicht braucht, 
dass er (I, 3) von einem itihasaveda als deni fiinften Veda weiss, 
und dass er (I, S) Ausdruck itihdsa einen sehr weiten Urn- 
fang zuschreibt, indem er sagt: ptirdi^am itivTitand dkhydyikodd- 
karanmp dharmaBdstram arthasdstrar^ ceiltthdsaly Mit ztthdsa be- 
zeichnet Kautilya hier also keineswegs^^den vedischen Text, den 
er vorher erwahtit hatte, vielmehr gebraucht er das Wort als eine 
umfassende Bezeiclinung flir Alles, was wir etwa (belehrende) 
Tradition^ nennen warden. An der angefuhrten Stelle habe ich 
schon liber die termini itivnta, dkhydyikd uiid nddharana etwas 
weiter ausgeholt und habe hier nichts hinzuzufiigen j leidlich klar 
scheint mir, was unter dkhydyikd^ und uddharana zu verstehen ist, 
wahrend im Gegenteil iiivnta fortwahrend Schwierigkeiten bereitet*^ 
Vollig klar ist ja ferner pura^a; dagegen erweckt es vielleicht 
Bedenken, wenn Kautilya auch dhctrmasdstrct und arthasdstra unter 
itihdsa mit aufzahit. Doch dtirfen wir tins wohl daran erinnern, 
dass auch das Mahabharata ein dharmahdstra ist, und was ar- 
thaidstra betrifft, so beabsichtigt wohl der Verfasser gerade Regein 
liber rdjanlti in unterhaltender Form gekleidet, wie dann schliess- 
lich Tantrakhyayika und derartiges — z. B. die Fabeln u. s. w. 
des Mahabharata — eigentlich auch nlti§dstra ist.^ So was kann 
ja zur Not auch als itihdsa ’Erzahlung’ bezeichnet werden, Fiir 
unser Thema gibt aber Kautilya sehr wenig; klar ist nur, dass er 
die Existenz des itihdsa-veda — • der demgemass noch zu seiner 
Zeit existiert haben mag aber nicht muss — kennt, und dass er 
unter itihdsa eine Mehge z. T. ziemlich verschieclener Literatur- 
gattungen einschliesst, denen nur das gemeinsam war, dass sie 
alle der Sagen- oder Erzahlungsliteratur zugerechnet werden 
konnten. 


i Vgl. ibd. V, 6 (p, 25 s). 

^ Vgl. zu diesem Worte auch Hertel WZKM. XXIII, 296; Winternitz 
ibid. XXV, 52, akhyayikoL in der Bedeutung ’Haremsgeschichte’ bezeugt deutlich 
MBh. IV, 54 (Arjuna spricht): pathan akhyayikas caiva stnbhavena ptmah pu- 
nah I ramayisye mahipalam anyairiB cdntahpure janm Jj Nilakantha sagt etwas 
blass: dkJiydikdh purvardjacaritdnL 

^ Man darf wohl an purd-vrtta und vrttdnta hinweissen, obwolil auch da- 
durch gar nicht alles klar wird. Ich wiirde fur ituvrtta gern dieselbe Art der 
Entstehiing wie fiir itihdsa (iti ha dsd) und aitihya (vgl. SiEG 1 . c. p. 19 A. i) 
voraussetzen, kann aber leider einen Schliissei zur Erklarung nicht aushndig 
niachen. 

* Vgl dazu Hertel WZKM. XXIV, 420. 
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Demnachst kommen wir zu Patanjali, bei dem es im Maha- 
bhasya II, 284, 8 f. ed. Kielhorn (im Kommentare zu Pan. IV, 
2, 60) folgendermassen heisst: akhyamkhyayikeiihasapiira't^ebhya^ 
ca tkag vaktavydl} j! yavakntikah praiyangavtkali yayatikah j a- 
khyana // akhyayika / vasavadattikdli sazmianottarikali // aitihasikali 
pattranikali // Die Stelle ist von SlEG 1 . c. p. 30 f. ausfiihrlich 
verwertet worden; er zieht mit Recht daraus die Schlussfolgerung, 
dass es zu Patanjali’s Zeit (etwa 150 v. Chr.) wohl Werke gab^ 
deren Titel itihasa oder pui^dfia lautete, nicht aber solche, die ein- 
fach dkhydna oder akhyayika benannt warden, Zu den uns be- 
kannten Tatsachen — d, h. den Titeln der uns vorliegenden 
Werke — stimnit ja dies ausgezeichnet, denn wir haben ja freilich 
Tantrakhyayika, Tantrakhyana, Pancakhyana u. s. w., aber keine 
Literaturgattung mit dem einfachen Namen akliydna, dkhydyikd. 
Zu beachten ist ferner, dass Patanjali sich des Unterschieds von 
dkhydna und dkhydyikd wohl bewusst war; als dkhydna bezeicbnet 
er die Geschichten von Yavakrlta und Yayati, die sich in MBh. 
Ill, 10701 fF. bzw. I, 3155 fF. finden — also rein epische Erzahl- 
ungen — und ebenso die Geschichte von Priyangu oder Praiyan- 
gava^, die uns leider nicht bekannt ist, sicher aber derselben Ka- 
tegorie angehort haben mag.^ Dagegen versteht er unter dkhyd- 
yikd eine andere Art von Geschichten, z. B. die der Vasavadatta^ 
der Gemahlin des bekannten Udayana, die zu den allerbekannte- 
sten und am meisten benutzten Erzahlungsmotiven der spateren 
schonen Literatur gehort; ich brauche nur an die Namen Bhasa, 
Gunadhya und Subandhu zu erinnern. Was Patanjali unter d- 
khydyikd versteht ist also eine Erzahlung mit quasihistorischem 
Hintergrund, die sich besonders am Konigshofe und im Harem 
abspielt, und die der klassischen Dramen- und Romanliteratur zum 
allergrossten Teil ihre Leitmotive gespendet hat, Derartige d- 
khydyikdis — typische Haremsgeschichten — finden sich bei Kau- 
tilya I, 20^ und kehren dann unzahlige Male in der Literatur 
wieder. Von ahnlicher Art wie die Geschichte der Vasavadatta 


^ SlEG 1 . C. p. 31 A, 2. 

® Mir ist kein mit priyangu- gebildeter Name bekannt mit Ausnahme von 
PriyanguSyama (Vasavad.), vgL BR. und Hilka Die altind. Personennatnen p, 
1 16 (freilich sind in diesem Werke die Materialen nicht vollstandig, vgL ZDMG. 
LXX, 217 A. 6). 

^ VgL WZKM XXVIII, 219 £ sowie die lehrreichen Auseinandersetzungen 
bei Zachari^ ibd. XXVIII, 182 f£ 
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wird sicher auch die der leiden unbekannten Sumanottara^ ge- 
wesen sein. 

Den Gebrauch der Worter itahasa und akhyana in der Brah- 
manaliteratur, bei Yaska, Kautilya und Patanjali haben wir also 
hier etwas genaiier beobachtet. Die Zeugnisse der folgenden Zeit 
und die Definitionen der Kommentatoren findet man sehr aus^ 
fiihrlich bei SlEG 1 . c. p. 2i ff. gesammelt und besprochen, wobei 
es sich herausstellt, dass schon das Mahabharata die beiden Aus- 
driicke ohne jeden Unterschied verwendet, und dass iiberhaupt 
den Auseinandersetzungen der spateren Literatur kein selbstandiger 
Wert beizumessen ist.^ Anders verhalt es sich wohl z. T. mit 
Definitionen wie die aus Durga IV, 124, 8 ffl angefiihi'ten, die 
vielleicht gute alte Tradition enthalten konnen. Alles zusammen- 
genommen zeigt es sich aber, dass nur die alleralteste Literatur 
den Unterschied der Worter itihasa und akhyana scharf betont 
hat, und dass sich schon bei Yaska Zeichen spuren lassen, dass 
fiir ihn die beiden Ausdriicke ihrer urspriinglichen Bedeutung nach 
nicht v 5 llig scharf getrennt waren* Spater fallen sie vollstandig 
zusammen und werden ohne jeden Unterschied verwendet. 

Wenn wiv also von itihasa und akhyana von der Zeit der 
Brahmanaliteratur an nicht wenige Belege finden, dutch welche 
wir tins wenigstens einen gewissen Begriff von der urspriinglichen 
Bedeutung und dem gegenseitigen Verhaltnis der beiden Worter 
bilden konnen, so verhalt es sich mit dem terminus sa^yivada leider 
anders. ‘Das Wort ist schon RV. VIII, loi (90),. 4 belegt, wo es 
einfach 'Unterredung' bedeutet;® ebenso in ^Br. Ill, i, i, 10; 
IX, 5, 2, 16 und in der ganzen epischen und klassischen Litera- 
tur, wo das Wort nicht besonders haufig zu sein scheint. In 
technischer Bedeutung kommt das Wort iiberhaupt nur in den 
exegetischen Werken vor; im Nirukta scheint es nach den Indices 
nicht belegt zu sein, nur findet sich ein verwandter Ausdruck in 
II, 25 (Sarama und die Pani's, RV, X, 108, i), wo es heisst: 
devamnlndrena prahiM panibhir astirath samuda^ iiy akhyo/nam^ 
Dagegen ist das Wort mehrmals in der Anukramanl, der Brhadde- 
vata, bei Sadguru^isya, Sayana u. s.w. belegt und bezeichnet dort 
ausschliesslich die bekannten Hymnen des Rigveda, wo zwei oder 

^ Auf die in WZKM. XXVIII, 219 A. 3 vorgebra elite Vermutung lege ich 
natiirlich keinen Wert. 

* SiEG 1 . c. p. 30. 

® Vgl BR. und Grassmann Wb. 1439. 

* samvadam krtavaii ity arthah Durga IV, 208, 8. 
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mehrere Personen als redend auftretend dargestellt werden und 
iaber die weiter unten zu handeln ist. Nach gewissen Regain, die 
in der Sarvanukramani 2, 4 — yasy a vakymp sa rsth j ya tenocyate 
sa devata gegeben werden, handelt es sicb, wie SlEG 1 . c. p. 27 
dargelegt hat, nach indischen Ansicht hier nur urn die Gottheit 
des betreffenden Verses: in den Sarnvada-Hymnen ist nur jene die 
Gottheit, die mit dem fraglichen Verse angeredet wird. Wenden 
wir uns dann zu Sadguru^isya, so bezeichnet er in seiner Vedar- 
thadipika die folgenden Hymnen als safiivadds^ namlich I, 126. 
165. 170. 179; III, 33; IV, 18; VII, 32; X, 10. 28; an wenigen 
Stellen wird aber iiberhaupt irgend etwas naheres iiber die Be- 
deutung des Wortes zugefiigt, und auch das Gesagte gibt kaum 
irgendwelche Leitung fur uns ab. So heisst es bei der Besprechung 
von I, 126: te ca Bhavayavya-Romasayor dampatyor jayapatyoli 
smyivaddh sarasavakyaprabandhdli^ ,,, yd tenocyate sd devateti 
sa'ynvddesu sai'vatra vaktrpratisambandhmor devatdtvant iti / yasya 
vdkyavi% vaktror anayor evarsitvarti^ was eigentlich nichts 

neues briogt; zu I, 165 heisst es einfach saftw^dah sambJmya- 
bhdsanam, was sich aber nur auf die gerade dort vorliegende Si- 
tuation, bezieht; was endlich zu IV, 18 bemerkt wird, scheint mir 
fur die hier vorliegende Frage belanglos zu sein. In der Brhad- 
devata II, 88 heisst es wiederum in Anschluss an die eben ange- 
fiihrten Regeln der Sarvanukramani: 

sav^vddesv aha vdkyaiyi yah sa tu tasmzn bhaved rszJi / 

yas tenocyate vdkyena devata taira sd bhavet // 

Als sa^vddds bezeichnet ^aunaka ferner RV. I, 165 (Brhaddev. 
IV, 44, 47); VII, 33^ (ibid, V, 163— 164); X, 10 (ibid. VI, 154); 
28 (ibid. VII, 29) und endlich X, 95 (ibid. VII, I 53 )^ was aber 
nicht feststeht, da die Exegeten hier verschiedene Meinungen 
hegen.^ Irgendwelche nahere Definition des Begriffes sa^vada 
wird aber an keiner der angefiihrten Stellen gegeben. 

Es scheint demnach, als ob die indischen Exegeten mit dem 


^ $0 Macdohell nach Wi. Pi. Ist vielleicht in Anbetracht des folgenden 
eher oifalzyapraiisambamdhah zu lesen? 

2 Dieser Hymnus kann aber eventuell auch ein suktam aindram sein. 

® In Macdonell's Index zur Brhaddevata (vol, 1 , 192) wird das Wort sam- 
vada auch fiir VII, 148 aufgefliht; dort steht aber samvasa, das im Index fehlt; 
vgl. Keith, JRAS. 1911, p, 979 n. i, der aber unricbtig VII, 140 angibt. 

^ Vgl. oben p. 13. 
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Worte sm^vada keine besonderen technischen Begriffe verbanden, 
sondern das Wort vielmehr seiner Bedeutung nacli einfach als 
’Unterredung, Dialog aufgefasst haben. SlEG^ muss Recht haben, 
went! er behauptet, die Meinungsverschiedenheit der alten Exegeten 
in Bezug auf gewisse Hymnen sei im letzten Grunde nur ein 
Streit um die devata des fraglichen Liedes. Utid diese Streitfrage 
legte man sich dann soweit tnoglich niit Hiilfe der schon mehr- 
mals erwahnten Regeln der AnukramanT zureclit Aus dem Worte 
sa'ifhvada selbst irgend welch e Stiitze fiir die spater zu besprechende 
dramatische Theorie Hertels imd V. ScHROEDERS herbeiziehen 
zu wollen ware also vollig verfehlt.^ 


Seitdem ich nun in der allergrossten Kiirze die Mitteilungen 
der indisclien Literatur liber die verschiedenen Literaturgattiingen, 
die als itihasa, bzw. akhyana, xmdi^sa^vada bezeichnet werden, 
erwahnt habe, gehe ich dazu liber, die Ansicliten verschiedener 
moderner Forscher, die sich mit dieser Frage beschaftigt haben, 
zu referieren. Zuerst ervvahne ich kurz die verschiedenen Meinungen, 
ohne sie irgendwelcher kritischen Beurteilung zu unterwerfen, um 
dann spater, wo ich meine eigenen Ansichten vortragen werde, 
in einem Zusammenhang jene Theorien kritisch zu beleuchten, 

Bekanntlich stehen sich jetzt noch in Bezug auf die soge- 
nannten smprVada-Hymntn des Rigveda und damit zusammen- 
hangenden Fragen wesentlich zwei Ansichten scharf gegenliber, 
von denen die eine, die sogenannte 'Akhylnatheorie', in OLDEN* 
BERG ihren eigentlichen Urheber und eifrigsten Verfechter hat, 
wahrend die andere, die in jenen Hymnen wirkliche Dramen sehen 
will, besonders von Hertel und V. SCHROEDER vertreten wird. 
Wie sich die meisten Forscher zu den beiden Theorien verhalten, 
ist mir nicht klar, da sich ja nur wenige deutlich darliber ausge* 
sprochen haben; freilich scheint Hertel WZKM. XXIII, 346 zu 
meinen, dass die Mehrzahl der Forscher schon jetzt die Akhyana* 
theorie haben fallen lassen, doch glaiibe ich mit Keith JRAS. 
1911, -p. 982, dass man hier ein bisschen vorsichtiger urteilen 
muss. Oldenberg hat spater noch seine Theorie mit gewohntem 

^ 1. c. p. 27. 

" Auf Hertels Auffassiing von nkkyma als ’SchauspieF (WZKM. XXIII, 
53S £), die ohne jeden Zweifel verfehlt ist (vgl. Oldenberg GN. 2911, p. 461), 
konime ich spater zuriick. 
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Scharfsinn und Geschick verteidigt^, und ich halte es fur ausge- 
schlossen, dass ein Standpimkt, der sich so lange Zeit bei den 
meisten Forschern eingebiirgert hat, im Flandumdrehen verlassen 
werden kann, zumal es so ausserst heikel ist, sich hier eine wirk- 
lich klare Meinimg zu bilden. 

Nach Hertel^ hat zuerst Holtzmann Untersuchungen p. 
i68 (mir leider nicht zuganglich) im Jahre 1854 Ansichten aus- 
gesprochen, die mit den sofort zu erwahnenden von WlNDISCH 
und Oldenberg in Einklang standen; da ich aber die Arbeit 
Holtzmann’s nicht gesehen habe, und die Erwahnung derselben 
bei Hertel nur ganz summarisch ist, kann ich seine Stelliing 
nicht im Einzelnen beurteilen. Es wird sich jedenfalls um eine 
ganz fliichtige Darstellung einer derartigen Ansicht handeln. 
Offenbar ohne Holtzmann’s Ansicht zu kennen oder jedenfalls 
auf sie irgendwelchen Wert zu legen stellte demnachst Max 
Muller Rig-Veda-Samhita I, p. 172 f. (= SHE. XXXII, 183) die 
ganz entgegensetzte Meinung auf, indem er in Bezug auf RV. I, 
165 bemerkte, dass 'if we suppose that this dialogue was repeated 
at sacrifices in honour of the Maruts, or that possibly it was acted 
by two parties, one representing Indra, the other the Maruts and 
their followers, then the two verses in the beginning and the 
three at the end ought to be placed in the mouth of the actual 
sacrificer, whoever he was’. Max MOller dachte sich also tat- 
sachlich die Moglichkeit einer wirklichen Inszenierung eines vedi- 
schen Hymnus; hier liegt also schon 1869 die dramatische Theorie 
in nuce vor.® Doch ist seine Ansicht ebensowenig wie die HOLTZ- 
MANN’s von der nachsten Zeit beachtet worden; sie sind liber- 
haupt erst in den letzten Jahren von ihren Nachfolgern zufallig 
erwahnt worden und haben somit auf die Ausbildung der beiden 
Hauptansichten gewiss gar keinen Einfluss ausgeubt. ^ 

Als erster Begriinder der Ansicht, die spater als ’Akhyana- 
theorie’ unter den Indologen so bekannt geworden ist, mag mit 
Recht WlNDISCH gelten, Bei der Behandlung der poetisch-pro- 
saischen Form der irischen Sagen — in jenem Falle besonders 
des Tain bo Cualnge — kam WlNDISCH Verh. d. 33 Philologen* 


^ Vgl. besonders GN. 1911, p, 439 if. 

* WZKM. XXIV, 1 2 1. 

3 Schon zelin Jahre fruher hatte aber Adalbert Kuhn Herabkunft^ p, 146 
A, I an dramatische Auffuhrung von RV. IV, 26 — 27 gedacht Es ist sonderbar, 
dass sogar L. v. Schroeder, einer der lebhaftesten Bewunderer jenes grossen 
Forschers, dies tibersehen zu haben scheint. 
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vers. p. 28 darauf zu sprechen, dass eine ahniiche Literatur- 
art wohl auch im Altindischen existiert habe, wo namlich nur die 
Hauptmomente der Erzahlung strophisch, die iibrigen Teile aber 
prosaisch abgefasst waren, Als Proben dienten ihm gewisse Er- 
zahlungen der Brahmanaliteratur, wie die von Pururavas und Ur- 
vai^I im Satapatha Brahmana, und er zog dann weiter den Schluss, 
dass diese Form tatsacblich noch alter sei, d. h. dass sie auch 
der Periode des Rigveda nicht fremd gewesen sei. Somit be- 
trachtet er das Lied RV. X, 95 als so, wie es dort dasteht, iiber- 
haupt kaum verstandlich; es sei vielmehr 'ein von seiner Rahmen- 
erzahlung losgelostes Gedicht’. Weiter hat aber WiNBiSCH 
diesen Gedanken hier nicht ausgefuhrt; doch liegt ja schon in 
jenen eben angefiihrten Worten die spiitere Akhyanatheorie bei- 
nahe fix und fertig vor. Etwas weiter hat aber WiNDISCH in 
seinem Buche Mara und Buddha p. 222 fF. dieselben Gedanken 
ausgefuhrt, wo er sich der Beweisfuhrung, die inzwischen Olden- 
BERG geleistet hatte, fast vollig anlehnt. Es handelt sich dabei 
eigentlich um die beiden Stiicke Pabbajjasutta und Padhanasutta 
(SN. 405 ff. 425 ff.), in denen WiNDISCH nicht losgeloste Fragmente 
eines alten Buddhaepos — das wahrscheinlich niemals existiert hat — 
sondern vielmehr 'erste Ansatze , . . aus denen unter Umstanden 
ein Buddha«Epos hatte entstehen konnen’ erblickt. Im Anschluss 
daran entwickelt WiNDISCH ferner, wie iiberhaupt zuerst nur die 
Reden der auftretenden Personen, die den Hohepunkt der Er- 
zahlung bilden, strophisch abgefasst waren, wahrend alles Ubrige 
in Prosa erzahlt wurde. Erst dann entsteht ein wirklich episches 
Gedicht, wenn ^zu den Reden nun auch die Rahmenerzahlung in 
metrische Form gefasst wird, Eine letzte Stufe ist, dass die Reden 
zuriicktreten und nur Ereignisse in Versform erzahlt werden’ (p. 223). 
Als fiir diese Theorie der Entwicklung besonders beleuchtend fuhrt 
WiNDISCH die in Prosa und Versen abgefasste Sunah^epalegende 
(Ait. Br. VII, 13 if.) neben der metrischen Version in Rtoi. I, 
61, 5—62, 28 (Bombay)^ an, die schon von Oldenberg ausfuhr- 
lich behandelt waren. Daneben illustriert er seine Theorie auch 
mit den in MBh. Ill, i3i4ifF. stehenden Sagen von dem Frosch- 
konige und von Vamadeva’s Stuten^, die z. T. in Prosa, dann aber 
in der Fortsetzung strophisch abgefasst sind. 

Wenn somit bei der Auffindung der Akhyanatheorie WiN- 

^ Franzosisch im Rev. Celt. V, 86 f. 

^ I, 63, 5 — 64, 28 Gorresio. 

® VgL Weber SBBAW. 1894, p. 789 if.; Sieg Sagenstoife p. 104 f. 
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DISCH gewissermassen die Prioritat gebiihrt, so ist sie doch erst 
durch OldenbeRG in ihrer ganzen Breite entwickelt worden. Seine 
beiden Aufsatze ’Das altindische Akhyana, mit besondrer Riick* 
skht auf das Suparnakhyana’ (ZDMG. XXXVII, 54 — 86) und 
’Akhyana-Hymnen im Rigveda’ (ibid. XXXIX, 52—90) gehoren 
wohl schlechthin zu den bekanntesten, den — man mochte beinahe 
sagen — klassiscben Erzeugnissen unserer Wissenschaft; es sclieint 
niir eigentlich, dass OldenberG niemals eine gliicklichere Kom- 
bination von Scharfsinn, Gelehrsamkeit und mitreissender Dar- 
stellungsweise gezeigt hat, und es darf gar nicht Wunder nehmen, 
dass seine Auffassung lange Zeit als massgebend betraclitet wurde. 
Denn wir mogen doch bedenkeu, dass die vorgelegte Theorie 
jedenfalls beini ersten Ansehen absolut bestechend wirken inusste^, 
da sie doch alle Tatsachen in der einfachsten und iiberzeugendsten 
Weise zu erklaren schien; und wenn dazu noch die kiinstlerische 
Darstellungsweise, die der ganzen OLDENBERo’schen Schrifstellerei 
in ungewohntem Maasse eigen ist, mit in Rechnung genommen 
wird, muss ja einer solchen Arbeit ein hoher Grad von Uber* 
zeugiingskraft zugemessen werden, 

Auf die metrischen Betrachtungen, mit denen Oldenberg 
seinen ersten Aufsatz einleitet, brauche ich hier nicht einzugehen; 
ihre Wichtigkeit zu verneinen fallt mir naturlich nicht ein, sie sind 
aber fiir den hier verfolgten Zweck zo ziemlich ohne Belang und 
waren ja nur unter Beriicksichtigung der spateren metrischen Li- 
terature ausfuhrlicher zu behandeln. Fiir meinen Zweck aus- 
schliesslich wichtig sind die Erorterungen iiber verschiedene alt- 
indische Texte, durch welche OLDENBERG seine Theorie zu 
stiitzen und zu bestatigen suclit, Dabei fangt er mit dem Suparna- 
dhyaya oder, wie er es nennt, Suparnakhyana an, das seines 
ziemlich betrachtlichen Umfangs wegen passender scheint, fruher 
untersucht zu werden als die eigentlichen Saip^mda-Hymnen, Die 
vielen Verbesserungen des stark korrumpierten Textes, die OLDEN- 
BERG (p. 67 ff.) eingefiihrt hat, werden uns in einem spateren 
Abschnitt dieser Arbeit beschaftigen^; ebendort werden wir uns 
mit seinen aus metrischen Grunden aufgestellten Beweisen fiir das 
Alter des Gedichtes eingehender auseinandersetzen. Was aber 
OldenberG nach diesen Ddtailuntersuchungen besonders urgiert, 

^ Vgl. L. V. ScHROEDER Myst, u. Mini US p. 4 f, 

2 Vgl. besonders Oldenberg's eigene spateren Arbeiten uber Metrik in 
GN. 1909, p. 219 ff,; 1915, p. 490 ff. 

® Vgl. Kap. IV unten. 
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ist die zum grossten Teil dialogische Form sovvie die spnmghafte 
Darstellungsweise des Textes; es scheint ihm, das ganze Lied 
ware durch diese Art der Abfassung absolut ratselhaft gewesen, 
hatte man es nicht durch die entsprechende Episode des Maha- 
bharata erklaren konnen.^ 

Als naclistes died seiner Untersucliiing zielit Oldenberg 
auf diesem Punkt das Manikanthajataka (Jat. 253^, vol. II, p. 282 ff.), 
das wohl deswegen gewahlt wiirde, weil sich eine »zweite Version 
derselben mit identischen Strophen aber andersgearteter Prosas) im 
Vinaya Pitaka^ findet, heran. OLDENBERG meint nun, dass die 
Verse allein ganz unbegreiflich seien, worin ich ihm wenigstens 
teilweise Recht geben mochte; da nun aber in der altesten Ver- 
sion der Jatakas die Verse allein kodifiziert waren, und zudem in 
dem verwendeten Beispiele zwei verschiedene Prosarezensionen 
erhalten wSind, ist es ja offenbar, dass man ziierst niir die strophi- 
schen Bestandteile fixierte, die Abfassung der Prosa aber dem 
jeweiligen Rezitator oder Verfasser iiberliess. Dass diese Be- 
trachtungsweise auf die Entstehung des Jatakatextes zulassig ist, 
darf wohl jedenfalls vorlaufig als ziemlich sicher gelten. OLDEN- 
BERG benutzt aber die Resultate seiner Betrachtung des Manikantha- 
jataka zu Ruckschliissen auf die Abfassungsart des Suparnadhyaya, 
indem er es fiir bewiesen halt, dass dieses Werk einst auch eine 
Mischung von metrischen und prosaischen Stiicken darstellte, Ein 
den von ihm postiilierten Tatsachen genau entsprechendes Akhya- 
na’ — warum OLDENBERG gerade dieses Wort fur seine Theorie 
adoptiert hat, ist nicht recht verstandlich — sieht er in der im 
Ait Br. VIL 13 ff. erhaltenen Version der Suiiah^epageschichte, 
das ja imzweifelhaft vermischten Prosa- und Stroplienbestand zeigt, 
und iiber desseii Rezitation wir genaue Vorschriften in der Ritual- 
literatur besitzen.® Nach Oldenberg ware nun gerade diese 
Geschichte ein Musterbeispiel der Literaturart, die Yaska Nir. 4, 6 
als brahmetiJiLhSami^ram rnmUray)[i gihthamiiram beschreibt, wor- 
iiber vorlaufig nichts gesagt werden soil Ahnlich ware nach 
Oldenberg's Vermutung vielleicht auch die Geschichte von 
Vi^vakarman Bhauvana gewesen, die im Nir. 10, 26^ erwahnt wird, 
und aus welclier Ait. Br. VIII, 21,10 eine gMha erhalten zu seiu 

^ Wie ich inich zu dieser Behauptuug Oldenberg’s verhalte wird sich 
spater herausstellen. 

» Vol. Ill, p, 145 ff 

® VgL Oldenberg 1 . c. p. 79 £ 

Vgl. Durga IV, 124, 10 ff. 
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scheint.^ Nachdem Oldenberg dann im Vorbeigehen seine Zu- 
stimmung zu WiNEisCH’s obeii erwahnter Verrautung liber die 
ursprungliche Gestalt von Rv, X, 95 ausgesprochen hat, schliesst 
er seinen ersten Aufsatz mit einigen Vermutungen iiber die alteste 
Form des Suparnaepos ab und weisst endlich auf das sogenannte 
Pausyakhyana (MBh* I, 661 fF.) hin, das tatsachlich aus Prosa und 
Versen besteht und somit eine weitere Stiitze der Theorie abzu- 
geben scheint. 

Seitdem OldeNBERG also durch die — jedenfalls scheinbare 
— Ubereinstimmung in der Komposition der Jatakas und gewisser 
Stiicke der Brahmana- und epischen Literatur es erreicht hatte, 
eine aus Prosa und Versen vermischte Erzahlungsart auch flir die 
vedische Periode glaiibhaft machen zu kdnnen, von der aber nur 
die Strophen endgultig fixiert gewesen und uns somit einzig und 
allein erhalten waren, geht er in seinem zweiten Aufsatz^ welter 
und sucht dort seine Theorie auch auf gewisse Lieder des Rig- 
veda auszudehnen, Schon von Anfang an spricht er hier von 
’Akhyana-Hymnen' und meint — was von seinem Standpunkt aus 
natiirlich das einzig richtige sein muss — solche am ehesten dort 
suchen zu mussen, wo sich mit volliger oder teilweise vorhandener 
Dialogform eine gewisse Abgerissenheit und Unverstandlichkeit 
der Darstellung verbindet. Dadurch wird natiirlich vor allem auf 
die sa^vada-Hymnen hingewiesen, es existieren aber neben ihnen 
auch andere derartige Lieder, die von der einheimischen Tradition 
nicht ausdriicklich als say^vadds bezeichnet werden, die aber auch 
fur die Theorie in Anspruch genommen werden konnten. Olben- 
BERG beabsichtigte ja nicht schon damals eine vollstandige Saturn- 
lung alles hierhergehorigen Materials zu veranstalten, sondern 
nahm nur gewisse Lieder, die ihm besonders bezeichnend schienen, 
heraus, die er einer eingehenderen Behandlung unterwarf, namlich: 
RV. VIII, 100 (89) Indra, Vayu, der Vrtrakampf und die Er- 
schaiFung der Sprache’ — I, 170. 17 1 Tndra, die Maruts und 
Agastya’ — I, 179 Agastya und Lopamudra’ — X, 124 Agni 
und die Gotten Indra und Vanina' — X, 51*— S3 Agni, die 
Gbtter und die opfernden Menschen’ — X, gS 'Pururavas und 
Urva^f und VIII, 91 (80) Apala und Indra\ Auch die Aus- 
eindersetzungen fiber jene einzeln behandelten Hymnen sind ziem- 
lich knapp; nur als Akhyana-Hymnen in Anspruch genommen, 
ohne einer eigentlichen Untersuchung unterworfen zu werden, 




1 Vgl. auch ^.Br. XIII, 7, i, 15. 
* ZDMG, XXXIX, 52—90. 
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warden dann auf p. 77 if. eine Reihe verschiedener Lieder, wie 
X, 10 (Yama und YamI); 108 (Sarama und Panis); 111,33 (Vi^va- 
mitra und die Flusse) aufgezahlt. Als den Akbyana-Hymnen 
freilich zngehorig, aber in der einen oder anderen Beziehung 
dunkel und unverstandlich erwahnt Oldenberg ferner X, 102 
(das Mudgalalied); 27 — 28 (die Vasukralieder); 86 (das Vrsakapilied); 
III, 53 (’ein zweites Vi^vamitra-Epos’); IV, 18 (Indras Geburt u. s. w,); 
42 (Indra und Varuna); I, 158 (’Drrghatamas, die A^vin und die 
Wasser’j; X, 136, ein Lied^ das von Sayana mit der Geschichte 
des Naciketas oder einer ahnlichen Legende in Verbindung gesetzt 
wird, und endlich X, 142, welcher Hyranus von Oldenberg richtig 
mit MBh. I, 8334 ff. zusammenstellt wurde.^ tjber einzelne Ver- 
mutungen geht die Darstellung hier nirgends hinaus. OLDENBERG 
schliesst hier mit einigen Bemerkungen iiber den Streit der indischen 
Exegeten in Bezug auf gewisse Hymnen {'iii/idsa oder sm]ivdda!) 
ab, eine Frage, die zu losen es ihm niclit recht gelungen ist^; 
auf den Anhang iiber die Danastuti's braucht, soviel ich sehe, 
hier nicht eingegangen zu werden. 

Als Fazit dieser Untersuchungen stellte sich also heraus, dass 
es seit der altesten Periode indischer Literatur eine besondere 
Dichtungsart gegeben hatte, die aus Prosa und Versen bestand, 
wo namlich besonders die Reden — die Hohepunkte der Erzahlung 
— aber auch gewisse andere fur den Verlauf der Handlung ent- 
scheidenden Momenta strophisch dargestellt warden, das iibrige 
aber in Prosa abgefasst war. In der Natur der Sache schien es 
nun fast zu liegen — wobei besonders die Parallele der Jatakas 
wirkungsvoll schien — dass urspriinglich nur den Strophen fester 
Wortlaut zukam, die Prosa aber in verschiedenen, z. T. von ein- 
ander abweichenden Versionen sich vorfand, und deswegen in den 
meisten P'allen verloren gegangen ist. Dass dieser literarische 
Typus sogar in die indoiranische Zeit hinaufreichen konnte, hat 
Oldenberg zwar vermutet, aber nicht naher ausgefiihrt.® 

In der Tat schien man mit dieser Theorie fast alles Ratsel- 
bafte ganz glatt erklaren zu konnen, wenn man nur so gliicklich 
war in jedem einzelnen Falle die versprengten Reste der Tradition 
auffindig machen zu konnen, und die Zustimmung der Fachge- 

^ Vgl SiEG SagenstofFe p. 44 ff. 

® Vgl. oben p. 14. 

^ Auf die spateren Arbeiten Oldenberg’s uber die Akhyanafrage (GN. 1909, 
p. 66 £; 1911, p. 441 £) komme ich sparer zuruck, da sie des Zusammenhangs 
wegen nicht hier behandelt werden konnen. 
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nossen blieb nicht aus. Von entscheidender Bedeutung fiir das 
Fortleben der Akhyanatheorie war es aber, dass ihr die beiden 
Forscher, die lange Zeit die leitende Stellung unter den Veda- 
exegeten eingenommen haben, namlich PisCHEL und Geldner, 
fast olme Vorbehalt beitraten. Man mag sich zu den leitenden 
Gedanken, die in den 'Vedischen Studien’ mit eiserner Konsequenz 
und erdruckender Gelehrsamkeit urgiert werden, stellen, wie man 
will; niemandem fallt es wohl nunmehr ein verneinen zu wollen, 
dass die beiden Verfasser des beriihmten Werkes unerhort viel 
fiir die Interpretation des Veda geleistet haben, worin unter ihren 
Zeitgenossen ihnen wenige gleichkamen, niemand sie aber iiber- 
troffen hat. Nun sprach sich Geldner schon Ved. Stud. I, 284 ff. 
bei seiner grundlegenden Behandlung von RV. X, 95 ganz bestimmt 
fiir die Akhyanatheorie aus: ’Oldenberg hat . . zum ersten Mai 
klar und iiberzeugend ausgesprochen, was wohl schon mancher 
vor ihm dunkel geahnt hat. Im Grunde muss schon indischen 
Gelehrten wie Yaska, Katyayana, SadguruSisya, Sayana etwas 
ahnliches vorgeschwebt haben, wenn z. B. letzterer vor 10, 95 
einen die Liebesgeschichte des Pururavas und der Urva§I er- 
zahlenden Itihasa und ein desgleichen Brahmanara gleichsam an Stelle 
der Rahmenerzahlung mitteilt, und sie bei anderen Versen zur Er- 
Harung des Zusammenhangs kiirzere oder langere Legenden ihren 
Commentaren einflechten’. Geldner hat den von OLDENBERG 
so ziemlich ad hoc gewahlten Ausdruck akhyana durch itihasa 
ersetzt, was ja nur eine Einzelabweichung bedeutet, und hat zuerst 
auf die Existenz eines alten Itihasapurana, eines fiinften Veda, 
sowie auf die prinzipielle Interpratationsdifferenz zwischen den 
aitihasika's und nairukids hingewiesen.^ In der Datierung der 
poetisch-prosaischen Literaturart geht aber Geldner — ohne sicli 
mit WiNDlSCH auf die irische Sagenpoesie hineinwagen zu wollen 
— viel entschiedener vor als OLDENBERG: er weist darauf hin, 
dass sowohl bestimmte Verse der Brahmanaliteratur, die metrischen 
Partieen der nordbuddhistischen Schriften und die MahSrastrl- 
Verse des klassischen Dramas wie auch 'die eigentumlichen Ori- 
ginalstrophen des Zoroaster' den Namen gatha fuhren, und ent* 
wickelt in Anschluss daran mit grosser Bestimmtheit, dass jener 
'Akhyanatypus' auch der altiranischen Literatur nicht fremd ge- 
wesen sein konne, und somit jedenfalls indoiranisch gewesen sei. 
Eine nahere Erwahnung und Beurteilung dieser Hypothese kann 

^ Vgl. auch desselben Forschers ausgezeichneten Aufsatz fiber ’Radhi und 
Nirukti’, Ved, Stud. II, 266 ff. 

5 — aosis. /. Charpeniier. 
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erst weiter unten folgen. Dass Geldker endlich ebensowenig 
wie OldenbERG die Meinungsverschiedenheit der altindischen 
Interpreten gelost hat ist schon oben^ noch SiEG betont worden. 

Nach der von ihm als richtig vorausgesetzten Methode — 
von der Rahmenerzahlung losgeldstes Gedicht durch Auffindimg 
der ursprunglichen Sage in sein Milieu wieder einzusetzen — hat 
dann GeldnER Ved. Stud. II, i ff. 292 IF. verschiedene 'Itihasa- 
lieder’ (RV. X, 102; 86; 124) erklart, und PiSCHEL Ved. Stud. 
II, 42 flF. schiiess sich bei der Behandlung von RV. IV, 18 der 
Ansicht desselben ohne weiteres an. Dass Geldner, wie Hertel^ 
meint, nunmehr jede Verbindimg mit der Akhyanatheorie auf- 
gegeben habe, kann ich jedenfalls aus seinem RV. in Auswahl 11 , 
1 91 nicht herauslesen; aus dem, was z. B. auf p. 23 ilber RV. I, 
125 Oder auf p. 31 uber I, 165 gesagt wird, wird wohl doch nicht 
einmal Hertel gerade diese Schlussfolgerung ziehen. Doch ist 
mir tiber die Frage ini Einzelnen nichts bekannt. 

Ein Schiller von Geldner und der eigentlicbe Fortsetzer 
seiner Untersuchungen ist SlEG, bei dessen ausgezeichnetem Buche 
’Die Sagenstoffe des Rigveda und die indische Itihasatradition', I, 
Stuttgart 1902, es eigentlich nur bedauert werden kann, dass eine 
Fortsetzung bis jetzt noch immer ausgeblieben ist. Auf die ausserst 
wichtigen Materialien au.s den indischen Exegeten, die sich in der 
Einleitung des Werkes gesammelt linden, ist schon ofters hinge- 
wiesen worden, und wird es im folgenden noch ofter werden. 
Ebenso kann ja hier auf die Untersuchungen der einzelnen ve- 
dischen Lieder und Sagen nicht eingegangen werden, was aber 
weiter unten mehrmals geschehen wird. Nur soviel mag hier er- 
wahnt werden, dass SlEG sich iiberall als treuer Anhanger der 
Akhyana- oder vielmehr Itihasatheorie bekundet und sie iiberhaupt 
als so feststehend zu betrachten scheint, dass er fur sie keine 
weiteren Beweise zu suchen braucht.^ Ob er inzwischen seine 
Meinung geandert hat ist mir nicht bekannt, da sich SlEG seit 
dem Erscheinen seines Buches iiberhaupt nicht mehr iiber derartige 
Fragen ausgesprochen hat. 

Es ist iiber die Akhyanatheorie verhaltnismassig wenig ge- 


^ VgL p. 14. 

2 WZKM. XXIV, 346. 

® Wenn auf p. 117 A. 3 in Bezug auf RV. I, 165, 13 gesagt wird: ’die 
Antwort . , . kann nach dem Folgenden mimisch erfolgt sein’ bedeutei das 
wohl doch nicht ein Hinneigen zu ahnlichen Theorien, wie sie durch L:fevi, 
Hertel und v. Schroeder vertreten werden. 



35 


schrieben wordeii\ was dariii seinen Grund haben mag, dass liber 
sie die Meinungen nicht wesentlich auseinandergingen. Erst in 
der letzten Zeit ist durch das Hervortreten einer entgegensetzten 
Richtung die Diskussion etwas lebhafter geworden; die erste Ein- 
wendung gegen die alleinherrschende Theorie scheint aber lange 
Zeit unbeachtet geblieben zu sein. 

Es ist schon oben^ erwahnt worden, dass seinerzeit Max 
MCller sich die Moglichkeit einer dramatischen AufFuhrung bei 
der Besprechung von RV. I, 165 vorstellte. Darauf wies bin 
Sylvain L:^vi ein. seinem beriihmten Buche Le theatre indien, 
Paris 1890, p. 301 ff., an einer Stelle wo er den alteren Quellen 
des klassischen Dramas nacbspiirte.^ L}£vi weist Oldenberg’s 
Theorie mit der unzweifelhaft zutrefifenden Bemerkung ab, dass 
in den dialoglschen Hymiien ’rexposition est en general si nette, 
le dialogue si bien suivi, qu’un commentaire narratif paraitrait 
superflu’. An dessen Stelle betrachtet er diese Lieder als wirk- 
liche Dramen, die tatsachlich irgendwie und zu irgendwelcher Zeit 
aufgefiihrt worden seien, und weist auf den milma des Vaj. 
Samh. XXX, 6 hin, der offenbar ein Vorganger des klassischen 
Schauspielers war. In den dialogischen Hymnen lage wirklich der 
erste Keim eines Dramas auf indischem Boden vor. Dass An- 
sichten, die von einer so bedeutenden Autoritat wie Levi schon 
im Jahre 1890 vorgebracht warden, so lange Zeit fast ganzlich 
unbeachtet blieben, mag wohl darin seinen Grund haben, dass 
Ll^VI seine Hypothese so ausserst knapp und ohne jede nahere 
Begriindung vortrug. 

Weit ausfuhrlicher als L^vi hat aber Hertel in seinem Auf- 
satz ’Der Ursprung des indischen Dramas und Epos’ ^ die Kritik 
der Akhyanatheorie und die Aufstellung einer neuer Erklarung 
der sav^vada^Yiyuwitxi zu begrunden gesucht. Den ersten Teil 
seines Aufsatzes leitet Hertel mit einigen allgemeinen Erwagun- 
gen ein, die freilich ganz richtig sein mogen, denen ich aber 
gerade in diesem Falle keinen grosseren Wert beizumessen ver- 
mag. Sonst beschaftigt er sich in diesem ganzen ersten Teil 

^ Auf mehr zufallige Erwahnungen in Werken anderen Inbalts braudit 
bier nicht eingegangen worden. Nur auf Weber SBPrAW. 1891, p. 777 und 
Letjmaun WZKM. V, 13 1 mag hingewiesen werden, da diese Stellen von Keith 
(vgl. oben p. 13 A.) iibergangen worden sind. 

® Vgl. p. 27. 

^ Auch Ltvi hat aber die oben p. 27 A. 3 erwahnte Ausserung An. Kuhn’$ 
unberucksichtigt bleiben lassen. 

^ WZKM. XVIII, 59 ff- ^37 ff- 
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dainit zu beweisen, dass die Hyinnen des Rigveda tatsachlich 
nicht rezitiert, sondern vielmehr gesungen wurdeii, eine Behauptiing, 
deren Korrektheit wohl als vollig feststehend betrachtet werden 
darf und auch von der gegnerischen Seite^ eingeraumt wird. Auf 
die einzelnen Beweise, die Hertel vorbringt, braucht hier nicht 
waiter eingegangen zu werden. 

Wenn nun aber die vedischen Hymnen gesungen, nicht re- 
zitiert wurden, so konnten sie — nieint Hertel — wegen des 
Unterschieds der Singstimme von der Sprachstimme nicht von 
einer einzigen Person vorgetragen werden, da dies sie einfach un- 
verstandlich machen wiirde. Dies trifFt natuiiich bei solchen 
Liedern zu, wo wir Wechselreden finden — bei den sanivadas 
also — und folglich sind diese gerade als Wechselgesange, als 
'die ersten Ansiitze zum indischen Drama’ zu betrachten. Diese 
Hymnen sind RV. I, 165. 170. 171. 179; III, 33; IV, 18.42; VIII, 
100 (89); X, 10. 28. 51. 52. 53. 86. 95. 108.® Von diesen werden 
einzelne — besonders X, 51 — 53 — kurz behandelt, wobei an der 
Akhyanatheorie eine etwas eingehendere Kritik ausgeiibt wird und 
auf die Entstehung des mittelalterlichen Dramas als einer wirkungs- 
vollen Parallelle hingewiesen wird, Schliesslich werden auch das 
Nalinikajataka (Jat. 526) und das Sattigumbajataka (Jat. 503) als 
dramatische Kompositionen in Anspruch genommen. Zum Schluss 
spricht Hertel aus, dass er in den smpvada's kleine vedische 
Dramen sehe, die niemals eine prosaische Rahmenerzahlung ge- 
habt haben, und aus denen sich epische Poesie unmittelbar durch 
Zudiclitung erzahlender Verse entwickelt habe; so ist die R^ya^rnga- 
geschichte — im Jataka nach Hertel noch ein kleines Drama 
— dem Mahabharata® unmittelbar einverleibt worden, in welchem 
Epos docli durch Prosabemerkungen (wie z. B. Vaiiampaya?ta 
uvaca u. s. w.) die redenden Personen bezeichnet werden. Im 
Kunstepos aber — Ramayana u. s. w. — sind auch diese Prosazu- 
satze verschwunden. Andrerseits hat sich aber aus dem alten 
samvada das Volksschauspiel [yatrd) entwickelt, von welchem eine 
Kunstform im Gltagovinda erscheint; uber dieses Zwischenglied 
entstand dann auch das klassische Drama, das sich aber von den 


‘ Vgl. Oldenberg GGA. 1909, p, 67 £ Viel fmlier als Hertel hatte 
eigendich Jacobi WZKM. V, 15 1 f£ deuselben Gedanken ausgesprochen, ohne 
ihn jedoch naher auszufuhren. 

® Auch fiir RV, X, 34 und 119 will Hertel eine Art dramatischer Auf- 
fiihrung voraussetzen (WZKM, XVIII, 152). 

» III, 9968 fF. 
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alten Erzeugnissen der draniatisclien Poesie in hoclist wescnt- 
lichem Grade entfernt hat. 

Schon Hertel spricht auf Grand dieser verchiedenen Er- 
wagungen der Akhyaiiatheorie jede Berechtigung fiir die vedische 
Literatur ab. Auf anderem Wege ist L. v, ScHROEDER, dem 
schon fruher ahnliche Gedanken nich fremd gewesen waren^, zu 
demselben Resultate gelangt in seinem sehr breit angelegten 
Werke ’Mysterium and Minius im Rigveda\ Leipzig 1908. Es 
ist kaum zweifelhaft, dass die Argumente, die V. ScHROEDER hier 
fur die Aiiffassung der dialogischen Hymnen als urspriingliche 
Dramen ins Feld flihrt, eigentlich viel wirkungsvoller sind als die 
von PlERTEL namhaft gemachten; wichtig muss es ja erscheinen, 
dass beide auf vollig verschiedenen Wegen 211 fast denselben 
Schlussfolgerungen gekommen sind.^ Wenn Hertel allgemeinc 
Erwagungen und gelegentliche Notizen der indischen Literatur 
gebraucht hat, so bedient sich V. SCHROEDER der Resultate der 
gesamten ethnologischen Wissenschaft um zu zeigen, dass sowohl 
ein Mysterium wie ein Minius schon in der indogermanischen 
Urzeit, umsomehr dann in der vedischen Periode mit dem Kultus 
unaufloslich verbunden waren. Unter diesem Gesichtspunkt nimmt 
er niclit weniger als siebzehn Hymnen oder liymnengruppen des 
Rigveda, namlich I, 165 und 170 — 171. 179; X, 108. 51 — 53 und 
124; IV, 42; III, 33; X, 95. lo^ 86; IV, 18; VIII, 100 (89); X, 
102. 1 19. 97. 34; VII, 103 und IX, 1 12 zur Betrachtung auf; auf 
die Einzelheiten seiner Erklarungen werde ich unten bei einem 
Zusammenhangendeii Uberblick der smpvada-'E.ymnen eingehen. 
Der Verfasser, der ein geschworener Anhanger Ad. Kuhn's und 
MannhARDT's ist, kombiniert mit grossem Scharfsinn und vieler 
— leider allzu vieler — Phantasie die verschiedensten ethno- 
logischen Tatsachen mit Einzelheiten des spateren indischen Ritu- 
als um so fur diese Plymnen einen Platz in dem alteren, rigve- 
dischen Ritual zu gewinnen.^ Denn die Flauptschwierigkeit, die 
an dieser Theorie haftet, und die sich auch V. SCHROEDER nicht 

^ Vgl. Gnechische Gottcr imd Heroeii I, p. 37 if- 

2 Vgl. Hertcl WZKM. XXIII, 275 E 343. 

3 Mit einem Anhang iiber die Rsyasmgasage. 

* L. V. ScHROEDER hat seine Gedanken weiter und fiir ein breiteres Publi- 
kum atisjjufiihren gesiicht in den beiden Werken 'Reden und Aufsatze', Leipzig 
1913, p. 407 ff. und ''Die Voilendung des arischen Mysteriiims in Bayreuth', 
Mundien 1911. Let?:teres Werk liest sich wie ein schones Sagenbuch — Schade 
nur, dass es wie die meistcn Sagen in imserer Zeit fast nur Ungltiiibige vor- 
finden wird. 
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verhehit, liegt darin, dass das spatere, uns in deti kleinsten Einzel- 
heiten so gut bekannte Ritual absolut nichts iiber die Verwendung 
jener Hymnen weiss; ebensowenig wissen die Exegeten irgend 
etwas iiber einen derartigen Gebrauch dieser Lieder zu berichteii. 
V. ScHROEDER sucht diese Scliwierigkeit dadurch zu beseitigen, 
dass er das vdllige Verschwinden des altesten, aus indogerma- 
iiischer Zeit stammenden Rituals annimmt, was freilich als ein 
entscliiedener Notbehelf gelten muss, da wir in solchem Falle nur 
auf ethnologische Parallellen fiir die Rekonstruktion des alb 
ererbten Rituals vetwiesen sind, und es iibrigens nicht gut ver* 
standlich sein kann, wie uberhaupt solch ein Verschwinden mog- 
lich war. Zudem kann m. E. das vedische Ritual aus dem Rig- 
veda selbst, wenn nicht vollstandig so doch in gewissem Umfang 
rekonstruiert werden\ und auch dort finden wir nichts, das sich 
fiir die von V. SCHROEDER postulierten Tatsachen in Anspruch 
nehnien liesse. 

Was nun die eigentliche literarische Stellung jener Hymnen 
betrifft, so sieht V. SCHROEDER in ihnen fast ausnahmslos^ wirk- 
liche Dramen, die beim Kultiis aufgefiihrt warden, und denen ein 
ganzer szenischer Apparatus — Chore, Tanze u. s. w. — zukam, 
and die als Fruchtbarkeitszauber, Regenzauber u. a. zu betrachten 
waren,® Das mag in gewissen Fallen wirklich moglich oder sogar 
richtig sein — das Nahere erspare ich mir an dieser Stelle — 
tatsaclilich gibt es aber unter den von v. SCHROEDER behandelten 
Hymnen solch e, deren Inhalt m. E. jeder draraatischen Auffuhrung 
ganzlich spotten, wie z. B, III, 33 (ViSvamitra und die Strome), 
IV, 18 (Indras Geburt) oder VII, 103 (der Froschbymnus) u. s. w, 
Weiter urgiert V. ScHROEDER ganz bestimmt den Gesichtspunkt, 
dass die vedischen sav^vadds — ebenso wie das vorausgesetzte 
vedische Ritual — am Ende einer Kulturepoche stehen, und dass 
von ihnen aus keine Brucken zu den spateren Literaturperioden 

^ Dies hat ja schon Hillebrandt in seiner Vedischen Mythologie an 
mehreren Punkten mit Erfolg versncbt. 

2 Nur an einem Punkte — in Bezug auf RV. VIII, 100 (89), vgl, Myst. u. 
Minius p. 540 £ — scheint er geneigt, den Ansichten Oldenbero’s eine gewisse 
Berechtigung einraumen zu wollen, 

® V. ScHROEDER L c., p. 1 6 ff. iegt bei seiner Argumentation auch darauf 
Gjewicht, dass ^iva, ein Fruchtbarkeitsgott, als Patron des kkssischen Dramas 
auftritt. Ganz neu ist dieser Gedanke nicht; wie ich aus Paulinus a S. Bartho- 
LOMiEO Systema Brachmanicum, Rom 1791, p, 89 ersehe, ist ahnliches schon 
viel fruher von einem (mir leider nicht bekannten) nepalesischen Missionar, P. 
Constantinus ab Asculo, angedeutet worden. 
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Indiens lei ten konneii. Diese kleinen kultlichen Dranien warcn 
also die letzten Aiislaufer einer schon urzeitlichen Kunstart, von 
der sich eben keine Erzeugnisse niehr erhalten batten jeden- 
falls auf indischem Boden nicht. Dass sich aber in der griechischen 
und altgermanischen Uberlieferung Ahnliches erhalten hatte, ist 
offenbar die Ansicht V. Schroeber’s, die er mehrfach kraftig 
iinterstreicht. Uberhaupt bewegen sich die von ihm postulierten 
szenischen Figuren eigentlich mehr auf indogermanischem als anf 
indischem Boden, was bei einem Schuler von Roth und Ad. 
Kuhn kaum Verwunderung erregen kann. Auch die Etymologien, 
mit denen v. ScHROEDER bisweilen seine Ausfuhrungcn zu stiitzen 
sucht, stehen iin Grossen und Ganzen vollig auf dem Boden, wo 
sich jene Forscher bewegt haben und vverden fur die Jetztzeit — 
und auch fur den, der der alteren Richtung gar nicht ablehnend 
gegeniibersteht — tatsachlich wenig verlockend sein. Das hindert 
nicht, dass hier wirklich Einzelnes sehr beachtenswert sein kann.^ 

Wie zu erwarten war stellte sich Oldenberg GN. 1909, p. 
66 ff, in seiner Anzeige des Buches zu den Ansichten V. SCHROE- 
der’s fast vollig abweisend. Seine Theorie aufs Neue zu begrlin' 
den hat Oldenberg dort nicht fiir notig befunden, seine Be> 
merkungen betreffen fast ausschliesslich Einzelpunkte in der Dar- 
stellung seines Gegners, weswegen ich erst spater naher darauf 
eingehen kann. Bei der ausserst spMichen Anerkennung, die 
Oldenberg dem doch sehr verdienstvollen Werke gespendet hat, 
bekommt mann fast den Eindruck, dass er doch die Opposition 
gegen seine Theorie fur ernsthafter gehallen hat, als er es selbst 
gestehen will. 

Fast ganzlich abweisend ist auch die Beurteilung des Buehes 
bei Keith JRAS. 1909, p, 200 ff. Inhaltlich ist die Besprechung 
nicht besonders bedeutend, da Keith hier eigentlich davon ab- 
gesehen hat, seinen eigenen Ansichten Ausdruck zu geben, was 
er ja spater in einem Zusammenhang ausfuhrlich getan hat. Ich 
habe also keinen Grand an dieser Stelle auf die Anzeige naher 


^ Die im u. Mimns p. 152 fi'. vorgebrachteii Vennutungen liber 

u. s. w. konnen tatsachlich mehr enthalten, als man es wohl im Allgemeinen 
anzunehmen geneigt sein wird. Die vollig ablehnende Haltiing bei Keith 
JRAS. 1909, p. 208 ist nicht berechtigt, worauf hier aber nicht eingegangen war- 
den kann. Auf den Aufsatz v. Schroeder’s uber das Apalalied (WZKM, XXll, 
223 ff.) gehe ich .uiiten kaum waiter ein, bemerke aber schon hier ausdrucklich, 
dass mil* der Verfasser in diesem Falle einen sehr glucklichen Griff gemacht zu 
haben scheint. 
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einzugehen, da ich sogleich iinten Gelegenheit habcn werdc, die 
Ansichten Keith’s in dieser Frage ausfiihrlicher wiederzugeben.^ 

Nicht nur eine Anzeige von ’Mysterium und Mimus im Rig- 
veda’, sondern auch eine ziemlich ausfuhrliche Darlegung seiner 
eigenen Ansichten gibt WiNTERNiTZ in einem ausgezeichneten 
Aiifsatze in WZKM. XXIII, 102 ff. Nach einer kurzen Ubersiclit 
der Entstehiing der Akhyanatheorie und der friiheren Opposition 
gegen dieselbe geht WintErnitz auf das Buch v. SCHROEDER’s 
ein, desseii einzelne Teile er ausfuhrlich bespricht, wobei er fast 
an jedem Punkt zu den dort ausgesprochenen Ansichten Stellung 
nimmt. Dabei schliesst er sich in mehreren Fallen V. ScHROEDER 
an und kommt endlich zu dem Resultat^, dass in gewisscn Fallen 
die dramatische Theorie wirklich berechtigt ist, wahrend er doch 
die Akhyanatheorie nicht vdllig aus der Welt schaffen will, son- 
dern auch ihr hie und da einen Platz einraumt; an anderen Hym- 
nen wiederiim lasst sich keine der beiden Hypothesen gut ver- 
wenden — jene sind einfach fur rituelie Zwecke gedichtet. Auch 
der epischen Dichtungsart raumt WiNTERNiTZ einen Platz — vvenn 
auch einen bescheidenen — im Rigveda ein. Ausserst beachtens- 
wert und von allgemeinerem Interesse sind auch die Auseinander- 
setzungen iiber den Dialog als Form der Erzahlung, welche Dich- 
tungsart WINTERNITZ durch verschiedene Literaturen und Zeiten 
verfolgt. Wichtig ist es auch, dass ein eminent hervorragencler 
Kenner des Rituals es scharf hervorgehoben hat^, dass auch in 
dem spateren Ritual dramatischen Auffulirungen an mehreren 
Stellen ein Platz zukommt. 

Den eifrigsten Verfechter seiner Ansichten hat aber V. SCHROE- 
DER in Hertel gefunden, der ja tatsachlich viel friiher fur die 
dramatische Hypothese eingetreten war. Ich komme jetzt zu 
seinem Aiifsatz 'Der Suparnadhyaya, ein vedisches Mysterium’ 

^ Bei der Wiedergabe des 'Aufsatzes in JRAS. 1911, p. 979 ff. Lcider sind, 
wic ich 211 spat bemerkt habe, Keith’s Aufsatze iiber den Ursprung des in- 
dischen Dramas in JRAS. 1912, p. 411 ff. und ZDMG. LXIV, 534 ff. nicht be- 
riicksichtigt worden. Sie sind aber fiir die bier besprocheneii Fragen eigentlich 
nicht von Belang. Der Versuch Keith's (vgl. auch JRAS. 1916, p. 535 ff,; 1917, 
p. 140 ff.), die Entstehung des indischen Dramas mit HiUfe des Mahabhasya zu 
Pan. Ill, I, 26 zu erklaren, ist durch die ausgezeichiiete Abhandlung von Luders 
SBPrAW, 1916, pp, 698—737 vdllig beseitigt worden. Keith hat neuerdings 
die Darlegungen von Luders nicht mit Erfolg zu hekampfen versucht, vgl. 
Bull, of the School of Oriental Studies 1 : 4, 27 ff. 

* Vgl. p. 125. 

® Vgl. besonders p. 109. 
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in WZKM, XXIII, 273 ff,, mit dem ich mich in den spateren Ab- 
schnitten meiner Darstellung eingehend beschaftigen werde. Hier 
hat Hertel entschiedener als jemals iiber die Akhyanatheorie 
den Stab gebrochen und stimmt den Hypothesen V, ScHROEDER’s 
fast vollig zu, Einleitend werden verschiedeae Ansichten liber 
die Frage erwahnt, wobei Hertel auch seiaen friilieren Nach- 
weis der singenden Vortragsweise der Rigvedahyninen mit neuen 
Aussagen zu stlitzen weiss. Dann wird die Akhyanatheorie aoch- 
mals einer sehr eingehenden Kritik unterworfen, wobei sie Hertel 
als vollig verfehlt betrachtet. Vielmehr muss die dramatischc 
Theorie in ausgedehntester Art benutzt werden, und Hertel 
weicht nur darin von V. SCHROEDER ab, dass er die smnvada- 
Hymnen nicht als das letzte Erzeugnis einer absterbenden Litera- 
turperiode betrachtet, sondern vielmehr in den yatrCi und den 
klassischen Dramen ihre direkte Fortsetznng sieht. Auch wenn 
alle Zwischenglieder verschwiinden waren, wiirde nach FIertel 
diese Behauptung stich halten ^ ; gllxcklicherweise ist ims aber ein 
Zwischenglied erhalten geblieben, der Suparnadhyaya, dessen 
Charakter als vedisches Mysterium’ Hertel ausserst eingehend 
und nicht iiberall gleich gllicklich zu begriinden sucht. Am Ende^ 
fasst Hertel seine Kritik der Ansichten OldenbeRG’s und seine 
eigenen Aufstellungen in gewissen Thesen zusammen, denen ich 
hier das Wichtigste entnehme: gegen Oldenberg wird her- 
vorgehoben, dass die Inder absolut nichts von Prosaeinlagen in 
den Samvada’s wissen, dass die 'itihasa-Y beweisen, dass auch 
erzahlende Teile metrisch abgefasst wiirden, dass es eine durch 
nichts begriindete Annahme ist, die postulierten Prosaeinlagen 
waren nicht fixiert gewesen, dass der in den Brahmana’s herrschende 
Erzahlungstypus Prosa ohne sm}ivada-ldAn\d.gei\ ist, und dass, wo 
sich im Brahmana zufallig metrische Bestandteile finden, das 
Ganze nicht dem OLDENBERG’schen ^Akhyana’ entspricht, sowie 
endlich, dass es unzulassig und methodisch unrichtig ist, von 
einem spaten Werk wie dem Jataka, dessen literarischer Charakter 
nicht feststeht, auf den Rigveda schliessen zu wollen. Als eigene 
Behauptungen stellt Hertel haiiptsachlich folgendes auf: die 
Samvada’s sind dramatische Werke, und warden — mit Ausnahme 
der Monologe — von mindestens zwei Personen vorgetragen; in 
Rigveda I, 165. 170— 171 und X, 51—53 liegt schon eine Art 


1 Vgi. p. 299. 

2 VgL p. 341 ff‘ 
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Akteiieinteilung vor; der Suparnadhyaya ist sicher ein Drama; 
V. SCHROEDER ist auf ganz anderem Wege zu demselben Resultat 
gekommen; sclion die Vajasaneyi-Samhita keiint einen Schauspieler- 
stand, den milusa^ nnd spater kommen granthikay Akteure mit 
bemalten Gesichtern, und kuillava, ’Rhapsoden' oder ’Schauspieler’, 
vor; als direkte Nachkommen des alten Dramas sind wohl die 
yatra zu betrachten, wahrend bei dem klassischen Schauspiel der 
griechische Einfluss^ nicht absolut abgewiesen werden darf; aus 
dem sa 7 i%vada hat sich die metrische Erzahlung der Inder ent- 
wickelt, wahrend die prosaische sich unabhangig davon ausge- 
bildet hat; endlich niiissen ’rein dramatische Einlagen imjataka’^ 
nach den vedischen Dramen beurteilt werden, nicht umgekehrt. 

Hertel’s Behauptungen enthalten uiizweifelhaft viel Erwagens- 
wertes und wichtiges; auf das Nahere komrae ich unten ein. 
Schliesslich hat Hertel als Erganzung seiner Ausfiihrungen in 
WZKM, XXIV, 1 17 fF. diirch eine — wahrscbeinlich irrelevante 
— Stelle aus dem Harivamsa^ zu beweisen gesucht, dass bei den 
Opferfesten ’kultliche Dramen’ aufgefiihrt wurden, und kleinere 
Nachtrage zu seiner grosseren Abhandlung gegeben. Etwas be- 
senders wichtiges kommt da nicht vor. 

In einem Aufsatz in JRAS. 1911, p. 979 fF. hat Keith seine 
Ansichten iiber die Akhyanatheorie und die dramatische Hypo- 
these Hertel’s und V. SCHROEDER’s ziemlich ausfiihrlich ent- 
wickelt. Nach einer ganz kurzen Historik der Frage weist Keith 
zuerst jeden Gedanken an indogermanisches Alter des Akhyana- 
typus ab, da weder die keltischen noch die germanischen Bei- 
spiele — die letzteren sind zudem iiberhaiipt unklar^ — dazu aus- 
reichen, so etwas zu beweisen, und keine Spur von einer prosaisch- 
poetischen Vorstufe der homerischen Epen vorliegt. Dann kommt 
er auf das eigentliche Thema, die Kritik der Akhyanatheorie: 
zuerst wird zugestandeo, dass prosaisch-poetische Form der spa- 
teren Sanskritliteratur gelaufig ist — Beispiele: Tantrakhyayika, 
Hitopade^a u. s. w. — dass aber die dortigen Typen fiir den 
Rigveda von keinem Belang sein konnen, da sie einer ganz an- 
deren Art von Poesie angehoren. Deswegen war es naturlich, 
dass Oldenberg Stiitzen fur seine Theorie ganz anderswoher 

^ Vgl. besonders Windisch Der griechische Einfluss im indischen Drama, 
Berlin 1882, und H. Reich Der Mimus, Berlin 1903. 

2 Vgl Hertel WZKM. XVIIT, 158 £ 

* II, 91, 24 £, vgl. Sylvain Levi Le tlu^atre indien, p. 327 f. 

^ Vgl. WiNTERNITZ WZKM. XXIII, 127 ff. 
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zu liolen suchte, namlicli im Jataka; doch findet Keith in An- 
schluss an Hertel u. a», dass es methodiscli unrichtig ist, aus 
einem Buch, dessen literarischer Aufbau vollig inhomogen und 
dessen Stellung zum grossten Teil nnklar ist, Materialien fiir die 
Beurteilung der rigvedischen Lieder aufsuchen zu wollen. In der 
vedischen Literatur selbst und ihren Hilfswissenschaften — - Nirukta 
u. s. w. — findet sich aber keine Spur der einstigen Existenz 
eines literarischen Typus, der dem von Oldenberg postulierten 
entsprechen wiirde; ferner hat schon Hertel hervorgehoben, dass 
Oldenberg es nicht hat erklaren konnen, warum denn eigentlich 
die Prosa der 'Akhyaiias' verschwunden sei, und Keith bemerkt 
im Anschluss daran, dass die altere Quelle des schwarzen und 
weissen Yajus offenbar Prosa enthalten hat, was fiir eine sehr 
fernliegende Zeit beweisend ware. Da nun aber OLDENBERG sich 
auf die Sunah^epa-Geschichte des Aitareya und die Pururavas- 
Urva^I-Sage des Satapatha als tatsachlich vorhandene ’Akhyanas’ 
beruft, so sucht Keith im Einzelnen nachzuweisen, dass die 
Komposition jener Brahmanaerzahlungen absolut nicht zu dem von 
Oldenberg geforderten Typus stimmt.^ Ebenso abweisend stellt 
sich Keith zu dem Versuch in MBh. I, 66i ff. und III, 13141 fif, 
prosaisch-poetische Erzahlungen im Sinne Oldenberg’s finden 
zu wollen, wobei ihm Hertel’s Ausfuhrungen iiber diese Dinge 
vorbildlich sind. Was schliesslich auf p. 992 ff. iiber RV. VIII, 
100 (89) ausfuhrlich bemerkt wird, glaube ich hier nicht beriick- 
sichtigen zu brauchen, da dieser Hymnus von mir in WZKM. 
XXV, 290 ff., wie ich noch immer glaube, im wesentlichem rich- 
tig erklart und beurteilt worden ist und somit als Stiitze der 
Akhyanatheorie nicht mehr verwendbar ist. 

Nachdem dann die Akhyanatheorie abgefertigt ist, koranat 
Keith auf die von Li^vi, Hertel und v. Schroeder entwickelten 
Ansichten, die ebensowenig seinen Beifall zu gewunnen vermocht 
haben, Weder Tanz noch Gesang konnen im altvedischen Ritual 
sicher nachgewiesen werden^, und sorait miissen wir saviivada- 
Hymnen selbst in Bezug darauf priifen, ob in ihnen irgend etwas 
wirklich auf dramatische Aufiuhrung hinweist. Dies scheint aber 

^ Ob wo 111 ich mit dieser Einwendung eioverstanden bin, muss ich doch 
bemerken, dass Keith’s Analyse der ^unahsepa-Geschichte (p. 988 f.) mir sehr 
sonderbar zii seln scheint, vgl. die ausfuhrliche Entgegnung bei Oldfkbero 
GN. 1911, p. 461 ff., die im Wesentlichen das Richtige zu treffen scheint 

2 Was den Gesang betrifft, so glaube ich nicht, dass Keith mit Recht 
Hertel’s Ansicht abgewiesen hat; dass in Indien Verse zu aller Zeit gesungcn 
worden sind, wird doch ricbtig sein. 
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kaum der Fall zu sein, und zudem schweigt die spatere Literatur 
vollstandig liber das vorausgesetzte rituelle Drama der altesten 
Zeit, eine Verschwiegenheit, die nicht durch v. ScHROEDER's 
Hypothese von dem im Aussterben begrilfenen altvedischen My- 
sterium erklart warden kann. Dass der phallische Charakter ge- 
wisser kultlicher Dramen von der hoheren Priesterscha ft verab- 
scheut wurde, wie v. ScHROEDER meint, wird von Keith unter 
Hinweis aiif die Riten beim Mahavrata, beim Asvamedha u. s. w. 
in Abrede gestellt. Auch Hertel’s Verkntipfung des postulierten 
kultlichen Dramas mit dem klassischen wird von Keith abge- 
wiesen, da er liberhaupt nicht an ein vedisches Drama glaubt. 
Somit kommen wir dazu, dass auch die dramatische Hypothese 
in ihrer ganzen Ausdehnung zu verwerfen ist, und die Erklarung 
anderswo gesucht werden muss. KeitH hat sie uns nicht gegeben, 
denn was auf p. 1005 ff. gesagt wird ist viel zu skizzenhaft, um 
irgendwas erkiaren zu konnen, und verliert sich zudem in Hypo- 
thesen liber den Ursprung des indischen Dramas, die nicht minder 
nebelhaft sind als die von ihm selbst gerligten. So endet hier 
Alles in einem trostlosen non liquet. 

Keith’s Aufsatz enthalt freilich weder an Material noch an 
Erklarungen etwas wesentlich Neues, was hier zu geben wohl auch 
kaum die Absicht des Verfassers gewesen sein wird. Dass er 
durch eine ziemlich ausfiihrliche Darlegung und Besprechung des 
bisher Geleisteten von Wert sein muss, soil natlirlich gar nicht 
in Abrede gestellt werden. 

In seinem Aufsatz ’der Typus der prosaisch-poetischen Er- 
zahlung und die Jatakas’ in GN. 1911, p. 441 ff. wendet sich 
Oldenberg vornehmlich gegen Keith nnd seine Auffassung der 
Jatakas. Keith behauptete namlich auf p. 985 seines eben er- 
wahnten Aufsatzes, von dem Jatakabuch konnte mann eigentlich 
ganz gut die bekannten Worte von Werenfels brauchen: 

Hie liber est in quo quaerit sua dogmata quisque, 
invenit et pariter dogmata quisque sua. 

An dieser oberflachlichen Aufifassung libt Oldenberg eine m. E. 
vernichtende Kritik aus; er spricht als seine Ansicht aus — die 
er ausfuhrlich begriindet — dass die Jatakaprosa, sowie sie jetzt 
vorliegt, nicht die ursprllngliche sein kann, sondern vielmehr an 
die Stelle einer alteren Fassiing getreten ist\ wahrend die Verse 

1 Nadi dem, was ich ZDMG. LXVI, 41 f.; WZKM. XXVI, 92 f. in aller 

Kiirxe iiber die Jatakaprosa aiisgcsprodien babe, kann idi der Ansicht Oldhn- 

berg’s ganz gut zustimmen. 
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doch das Alteste und von Anfang an unverandert bestehende der 
ganzen Koniposition sein mlissen, Dariiber, dass einfach die ganze 
Masse der Jatakaverse von dem Prosaverfasser aus schon vorhan- 
dener epischer, dramatischer oder Sastra-Literatur entlehnt worden 
ware, kami ja iiberhaupt nach den Ausfuhrungen OldENBERG’s 
keine Rede mehr sein; dass eine derartige Ansicht vorgetragen 
worden ist, ist schon ziemlich sonderbar — Glaubige wird sie 
wohl kaum in sehr grosser Anzahl gefunden haben. Oldenbekg 
weist dann weiter darauf hin, dass die prosaisch-poetische Form 
innerhalb der Paliliteratur gar nicht auf das Jataka beschrankt ist, 
sondern schon alteren Teilen des Kanons angehorte, was an den 
einleitenden Kapiteln des Mahavagga aufgezeigt wird.^ 

Von der Paliliteratur schliesst Oldenberg (p. 459 fif.) wie 
fruher auf die vedische Periode zuriick, indem er an die literarische 
Verkniipfung der altbuddhistischen Dialoge an die Upanisaden^ 
u. s. w. hinweist. Dann folgen einige Beispieie, die wir schon 
kennen, und die noch immer als Zeugnisse fur die Akhyanaform 
in Anspruch genommen warden: der Suparnadhyaya, dessen 
dramatischer Charakter von Oldenberg (wie iibrigens auch von 
Keith) bestritten wird®; die Geschichte von Sunah^epa, dessen 
Analyse durch KeitH von OLDENBERG einer schlagenden Kritik 
unterworfen wird, indem er mit vollem Recht den Hyperskeptizis- 
mus seines Gegners zuriickweist, der zu hochst wunderbaren 
Schlussfolgerungen gefiihrt hat.^ Endlich werden von OLDENBERG 
noch andere Stellen der Brahmanaliteratur — Maitr. S. IV, 8 , i; 
S.Br. XI, S, 5; Ch. Up. IV, 3; V, n ^wie die Kathopanisad — 
als Beispieie des von ihm postulierten Akhyana angeflihrt, worauf 

^ Vgl. dazu besonders Windisch SA. XXYII: 14. 

2 Seine Ansichten uber die literarische Form der Upanisaden hat Olden- 
berg in seinem Buche 'Die Lehre der Upanishaden und die Anfange des Bud- 
dhismus*, Leipzig 1915, p. 14S ff. meisterhaft ausgefuhrt. 

3 Den Hinweis auf Ait. Bn VII, 18, 10— ii liabe ich in diesem Zusammen- 
hang nicht vollig verstehen konnen; er ist ja auch sehr fragmentarisch. ^ 

* Wenn z. B. Keith JRAS. 1911, p. 989 den Rohita der Sunahsepa- 
geschichte einfach dem in Ait. Br. VII, 15, i angefiihrten Verse seine Existenz ver- 
danken lasst, so ist das vollig dieselbe Methode, wie wenn Franke V/ZKM. XX, 
352 ff. gewisse Ereignisse, die in der Jatakaprosa — aber auch bei denjainas 
erzahlt werden, aus einigen Gathas vpllig auf eigene Faust hin von dem Prosa- 
verfasser konstruiert sein Hess, Diese oberHachliche Auffassung glaube ich schon 
in meinen Paccekabuddhagesch. p, 106 ff. v 5 ilig richtig zuriickgewiesen zu haben, 
vgl. V^TNTERNITZ WZKM. XXIV, 107. Diesc Art von Skepsis, wie sie uberhaupt 
voti Keith gerade con aniore ausgeubt wird, fuhrt die Wissenschaft, wenn sie 
eingeburgert wiirde, eher zuruck als vorwarts. 



erst spater eingegangen werden kann. Zum Schluss kommt er 
auch auf die Frage, die friiher von ihm kaum eroi'tert worden ist, 
ein, warum denn eigentlich bei Erhaltung der Verse die Prosa des 
rgvedischen ’Akhyana’ geschwunden sein soli. Dabei sucht Ol- 
DENBERG z. B. durch die Vorschriften iiber den Vortrag des 
^atmahsepam akhyanam (Ait. Br. VII, i8, 13), nach denen fcdh 
mit om, gathah aber mit tatha begleitet werden, zu erweisen, dass 
iiberhaupt nur die Verse als wirklich wichtig betrachtet wurden.^ 
Zudem ware fur ein prosaisch-poetisclies Gediclit im Rigveda kein 
gebiihrender Platz dagewesen, da diese Sammlung sonst nur stro- 
phisches Material enthielt; da aber doch ’der natiirliche Platz fiir 
sie im Rgveda war’, hat man nur die Verse aufgenommen, die 
Prosa aber, deren Wortlaut ja zudem nicht ganz fixiert war, fallen 
lassen. 

Auch dieser Aiifsatz von OldeNBERG ist reich an scharf- 
sinnigea Beobachtungen, die in einer anmutigen Form mitgeteilt 
werden. In dem, was der Verfasser iiber das Jataka zu sagen 
weiss, wird man ihm wohl so ziemlich durchaus zustimmen mussen, 
da er die Kritik seiner Gegner vollstandig zuriickgewiesen hat; 
inwieweit es mir moglich sein wird, seinen iibrigen Darlegungen 
Folge zu leisten, wird sich aus den eben folgenden Erorterungen 
herausstellen. 


In dem Vorhergehenden habe ich nun die wichtigsten der 
bisherigen Arbeiten iiber die Akhyanatheorie und damit zusam- 
menhangenden Fragen ganz kurz referiert; man wird dabei sofort 
bemerkt haben, dass ich mich fast durchgehend jeder Beiirteilung 
Oder Widerlegung der erwahnten Ansichten enthalten habe. Ich 
hielt es namlich nicht fiir angebracht von vornherein zu jeder Ein- 
zelfrage Stellung zu nehmen, da ich doch auch solchenfalls ge- 
notigt gewesen ware, die verschiedenen Theorien in ihrer ganzen 
Ausdehnung nochmals zur Priifung aufzunehmen. Zudem hatte ich 
mich dann gar zuviel mit Detailkritik abmiihen mussen, wenn ich 
z. B, bei der Besprechung von ’Mysterium und Mimus im Rigveda’ 
die Aufiassung des Verfassers iiber jeden einzelnen von ihm be- 

^ Dieser Einwand ist m. E. nichtig — denn wo sollten dann wdhrend des 
Veriaufs des Prosaberichtes jene Exclamationen angebracht werden? Sind doch 
in der strophischen Komposition die Sclieidezeichen sehr stark marldert, was in 
der Prosa ja nicht immer der Fall ist. 
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handelten Hymnus oder Vers hatte priifen rniissen. Da fertier 
m. E. — was schon hier ausgesprochen werden mag — die in 
Betracht kommenden Lieder des Rigveda gar nicht einheitlich sind 
und somit weder, wenn man es mit Oldenberg halt, noch, wenn 
man LiSvi, HErtel und v. Schroeder zustimmt, unbedingt nach 
einem und demselben Maasstabe beurteilt werden diirfen, kann ich 
meiiie Ansichten nur durch eine erneute Durchmusterung jener 
Hymnen darlegen, was besser in einem Zusaminenhang geschieht. 
Ich gehe also jetzt daran, zuerst die beiden grossen Theorien — 
die Akhyanatheorie und die dramatische — etwas ausfiihrlicher 
zu besprechen um dann zum Schluss meiner eigenen Meinung, in- 
soweit ich mir eine solche habe bilden kdnnen, Ausdruck zu 
geben. 

Die Akhyanatheorie hat als die jedenfalls in ausgefuhrter 
Form zuerst vorliegende^ den Anspruch darauf, zuerst berucksich- 
tigt zu werden. Vergegenwartigen wir uns also nochmals, was 
der Begriinder der Theorie eigentlich unter einem ’Akhyana’ ver- 
standen wissen wollte. 

Als standard work der prosaisch-poetischen Form gait wohl 
fur Oldenberg und gilt noch immer die Jatakaliteratur.^ Un- 
zweifelhaft haben wir hier vor uns ein Werk, das in seiner jetzigen 
Gestalt aus Vers und Prosa besteht, wo aber schon die Sprach- 
form — von anderen Zeugnissen vorlaufig abgesehen — es un- 
zweideutig beweist, dass den Verseii ein viel hoheres Alter zu- 
kommt als der Prosa. Zudem findet sich ja nicht nur in dem be- 
kannten Phayre-Manuskript die Jatakasammlung nur aus Strophen 
bestehend, sondern so etwas kommt auch anderswo vor.® Nun 
sind aber die Jatakas zum grossten Teil, wenn man nur die Verse 
liest, nicht verstandlich^, und daraus schliesst man doch am 
ehesten, entweder dass grossere Teile von ganz und gar stro- 
phischen Erzahlungen spater in Prosa umgearbeitet worden sind, 

1 FreiJich haben sich Ad. Kuhn und Max Mullbr fruher fur die drama- 
tische Theorie ausgesprochen, doch nur ganz kurz und auch nur in vemnzelten 
Fallen. Etst von Livi an kann man von einer Opposition gegen die Akhyana- 
theorie sprechen. 

® Vgl. GN. 1911, p- 441 ff* 

» Vgl. Oldenberg GN. 1911, p. 447. 

^ Dies trifFt offenbar am ehesten mit den kiirzeren, nur wenige Strophen 
umfassenden Erzahlungen, die die Hauptmasse des Jatakabuches ausmachen, zu. 
Dass einzelne grossere Jatakas auch ohne Prosaeinlagen verstandlich sind, soil 
nicht verneint werden (vgl. Hertel WZKM. XVIII, 143 ff.> Als Gegenbeweise 
kdnnen aber jene vereinzelten Ausnahmen in. E. nicht verwendet werden. 
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was deshalb unglaublich ist, well in der indischen Literatur der 
Weg sonst der umgekehrte zu sein pflegt, oder auch dass die 
jetzige Prosa eine altere ersetzt hat, was sich ja unter Umstanden 
erklaren lasst. Dabei kommen wir aber, soviel ich sehe, nur dann 
durcli, wenn wir mit Oldenberg annehmen, dass die Prosaein- 
lagen vom Anfang an ihrem Wortlaut nach nicht fixiert waren, 
und dass somit der uns vorliegende Prosatext — moglicherweise 
nur mit einer Ausnahme^ — den urspriinglichen nur in bedingter 
Weise wiedergibt. Zu dieser Annahme stimmen nun auch zwei 
Umstande, die nicht tibersehen warden diirfen: erstens die zahl- 
reichen Diskrepanzen zwischen den Versen und der uns vorliegen- 
den Jatakaprosa, wobei sich letztere immer als sclilechter erweist, 
und zweitens das nicht ganz sparliche Vorkommen von Jataka- 
erzahlungen in den alteren kanonischen Schriftsammlungen, wobei 
freilich neberi den Versen Prosa gegeben wird, die aber nicht 
genau zur Atthakatha der Jatakas stimmt.^ 

Im grossen und ganzen darf also OLDENBERG die Jatakas 
fiir seine Theorie in Anspruch neliinen, wenn auch vielleicht nicht 
alle dem Jatakabuche gehorigen Texte in gleicher Weise entstan- 
den sind. Nun dehnt er ferner neuerdings seine Untersuchung 
auch auf andere Schichten der kanonischen Paliliteratur, z. B. die 
Einleitung des Mahavagga, aus und betont, dass auch dort pro- 
saisch-poetische Form herrscht^; eine solche tritt auch im Sutta- 
Nipata*, im Samyutta-Nikaya u. a. hie und da zu Tage und darf 
nach den Parallelen, die auch nordliche Texte wie das Mahavastu 
bieten, als in der buddhistischen Literatur von altersher fest ein- 
gebiirgert gelten. Nur scheint es mir fraglich, ob wirklich diese 
alteren kanonischen Texte mit den Jatakas auf eine Linie gestellt 
werden diirfen. Ferner weist OLDENBERG auf den Zusammenhang, 
der sich unzweifelhaft zwischen den altbuddhistischen belehrenden 
Dialogen und der Upanisadliteratur vorfindet®, und auf die Ahnlichkeit 
zwischen buddhistischen und vedischen Ratselspriichen hin, um in 
dieser Weise der Einwendiing zu begegnen, dass man uberhaupt 
buddhistische Schriftdenkmaler ihres jiingeren Datums wegen bei 


^ Das ware nach Oldenberg GN. 1911, p. 448 A. i das Kunalajataka (Jat, 
536), das kanonische Prosa enthalten soli. Ich habe das Stuck selbst nicht genau 
untersLicht. 

* Vgl dariiber besonders Oldenberg GN. 1912, p, 185 ff. 

8 GN. 191 1, p. 457 ff. 

^ Vgl Senart JA. 1901: 1 , 401; Oldenberg GN. 1911, p, 451 A. 3. 

^ GN. 1911, p. 460. 



49 


der Beurteilung vedischen Materials nicht verwenden durfe.^ Da-' 
bei wird man wohl aber vorlaufig einwenden diirfen, dass die 
tJbereinstimmung einzelner Ratselspruche — wie weit sie sich er- 
streckt, habe ich nicht untersuchen konnen — gerade wegen der 
Natur dieser literarischen Gattung nicht viel zu bedeuten hat; und 
was die buddhistischen Lehrvortr^e und die Upanisadtexte be- 
trifft, so lassen sie sich doch nur in sehr beschranktem Maasse 
iiberhaupt fur die Theorie Oldenberg’s verwenden.^ 

Vorlaufig sei nun aber dem, wie ihm wolle; fur Olbenberg 
ist nun die Kette, die die buddhistische Literatur mit der vedischen 
verbinden soli, ziemlich fest zusammengefiigt. In der Brahmana- 
periode finden sich nun aber mehrere Beispiele der prosaisch- 
poetischen Kompositionsart, von denen die hervorragendsteo die 
Geschichte des SunaMepa (Ait. Br. VII, 13 ff.) und die Sage von 
Pururavas und UrvasI (S.Br. XI, 5, i ff.)^ sind, Ferner komint 
dazu der aus spatvedischer Zeit stamrnende Suparnadhyaya, der 
nach Oldenberg unverstandlich ist, wenn nicht hie und da Prosa- 
einlagen dagewesen waren, die uns freilich verloren gegangen 
sind, wohl aber aus der Version des Mahabharata ihrem Sinne 
nach suppliert werden konnen. Aus dieser Zeit liegen also, wenn 
wir uns OLDENBERG anschliessen, tatsachlich echte ’Akhyanas' 
vor, die uns die literarische Form, um die es sich hier handelt, 
klipp und klar vor die Augen stellen, Diese Periode liegt aber 
der des Rigveda nicht allzu fern, und warum sollte dann nicht 
auch zu der Zeit, da die hochheiligste Hymnensammiung der 
Brahmanen entstand, eine prosaisch-poetische Literaturart vor- 
handen gewesen sein. Bei dem ziemlich geringen zeitlichen Ab- 
stand zwischen Veda- und Brahmanaperiode, fur den OLDENBERG 
immer eingetreten ist, konnen jedenfalls chronologische Bedenken 
hier nicht ins Feld gefiihrt werden. 

Besonders der Suparnadhyaya ist hier sehr verwendbar und 
wurde ja auch von OLDENBERG schon von Anfang an herange- 
zogen.'^ Denn hier liegt doch ein vedischer — mag sein spat- 

1 Keith JRAS. 1911, p, 986. Ahnliches hat auch Hertel mehrmals her- 
vorgehoben. 

^ Das ware ja nur der Fall, wenn sich erweisen liesse, dass solche Vor- 
trage in ihrer jetzigen Fassung um den Kern gewisser alter flxierter Verse auf- 
gebaut waren. Das trifft ja aber bei solchen Texten iiberhaupt nicht zu. 

^ Daraus, das dies in GN. 1911, p. 441 ff. nicht namhaft gemacht worden 
ist, darf wohl nicht geschlossen werden, dass Oldenberg an deren Charakter ais 
Akhyana nicht niehr glaubt. 

^ ZDMG. XXXVII, 54 if. 

4 — 20213. /. Ckarpentier, 





vedischer, aber den metrischen Verhaltnissen nach entschieden 
vorbuddhistischer^ — Text vor, dessen uns einzig und allein er- 
haltene metrische Bestandteile unzusammenhangend und unver- 
standlich sind, und nur unter der Voraussetzung begriffen werden 
konnen, dass einst ein verbindender Prosarahmen da war; seines 
nicht feststehenden Wortlauts wegen wurde dieser aber nicht 
schriftlich fixiert und ist auf diese Weise verloren gegangen. Fer- 
ner muss wohl zugegeben werden, dass unter spatvedisclien Texten 
gerade der Suparnadhyaya in gewissen Beziehungen einigen Teilen 
des Rigveda am nachsten steht^; dann liegt es aber sehr nahe von 
diesem Punkt aus, aiich auf den Rigveda schliessen zu wollen, 
und dabei sind es ja vor allem die smpvada-YLymntn, die ernst- 
haft in Betracht kommen konnen, um so mehr weil einige von 
ihnen (IV, i8; VIII, lOO (89), vgl. auch IV, 26— 27) auch inhalt- 
lich mit dem Suparnadhyaya verwandt zu sein scheinen.^ 

Nun waren jene sa'r^vada-'Rymvitn schon den altindischen 
Exegeten mehr oder weniger unverstandlich — nach Oldenberg 
jedenfalls absolut, da er der spateren bei Yaska, Sadguru^isya, 
Sayana u. a. kodifizierten Itihasatradition iiberhaupt keinen Wert 
oder nur einen sehr bedingten hat beimessen wollen.^ Und dies 
hat dann offenbar darin seinen Grund, dass die uralte Prosatradi- 
tion schon lange vor der Zeit der altesten Exegeten spurlos un- 
tergegangen war, was wiederum darauf beruht, dass jene Prosa- 
einlagen dem Wortlaut nach nicht fixiert waren, sondern jedem 
beliebigen Rezitator uberlassen wurden. Also wurden von den 
urspriinglichen ’Akhyanas’ in den kanonischen Rigvedatext nur 
die strophischen Bestandteile aufgenommen, wahrend die pro- 
saischen Zitaten allmahlich ganzlich ausstarben, was unzweifelhaft 
als auf einem riesenhaften Bruch in der gesamten Tradition beru- 


1 2 DMG. XXXVII, 74 ff.; vgl. auch GN, 1915, p. 513 

^ Diesen Beweisgrund urgiert sonderbarerweise nicht Oldenberg sondern 
Hertel (WZKM. XXIII, 340 £), dessen Behauptnng, der Verfasser von Sup, 30, 
5 wollte das Stuck in den Rigveda aufgenommen wissen, mir so ziemlich in der 
Luft zu schweben scheint. Wenn zur Zeit des Suparnadhyaya der Rigvedatext 
nicht schon feststand, wo unter den 7 }cah sollte einem solchen Werke ein Platz 
eingeraumt werden ? 

® In Bezug auf RV. VIII, 100 (89) wollte Oldenberg dies jedenfalls friiber 
nicht annehmen ; bei der Abfassung der Nachtrage zu Rigveda II war ibm mein 
Artikel in WZKM. XXV, 290 € nocb nicht bekannt, und ich weiss somit nicht, 
ob er mit ihm einverstanden ist. 

^ Vgl Keith JRAS. 1911, p. 987. 



hend aufgefasst warden muss, denn anders liesse sich so etwas 
nicht begreifen.^ 

So liegt nun die Akhj-^anatheorie fertig vor; die Ungereimt- 
heiten, die sie unzweifelhaft in sich birgt, wurden teils durch ein 
scheinbaresUbereinstirnmenverschiedenerTatsachen,teils auch durch 
OldenbERG’s glanzende Darstellungsweise ziemlich unbemerkbar 
gemacht. Die Theorie wurde lange Zeit fast wie ein feststehendes 
Dogma aufgenommen. 

Oldenberg's Anhanger haben der Theorie in den Haupt- 
sachen wenig Neues hinzugefugt, wie ja auch in der Beziehung 
wenig zu tun war. Nur dass Geldner statt 'Akhyana’ den un- 
zweifelhaft richtigeren Namen Ttihasa* eingefiihrt hat — was Ol- 
DENBERG iibrigens nicht aufgenommen hat — und zugleich den 
Beweis fiir die einstige Existenz eines Itihasaveda durchflihrte; 
diesen Beweis hat SlEG noch weiter gestiitzt. Die Verdienste des 
SlEG’schen Buches sind iibrigens sehr bedeutend und seine Re- 
sultate bleiben zum grossten Teilauchunabhangig von der Akhyana- 
theorie bestehen. Der Hauptfrage hat er aber kaum etwas Neues 
hinzugefugt. 

Bei einer Beurteilung der Akhyanatheorie muss man m. E. 
davon ausgehen, dass diese weder selbst fur alle Falle ausreichend 
ist, noch durch eine andere, die allgemein gtiltig ware, ersetzt 
werden kann.^ Ich habe mich nicht iiberzeugen konnen, dass die 
Lieder des Rigveda, um deren Erklarung es sich ja eigentlich 
handelt, alle in derselben Weise beurteilt werden konnen oder 
diirfen; vielmehr scheinen sie mir manchmal ganz verschiedenen 
literarischen Gattungen anzugehoren. 

Wenn ich nun auf die Akhyanatheorie etwas naher eingehe, 
so fange ich am besten von hinten an, d. h. ich raochte mit den 
spatesten Literaturerzeugnissen, die Oldenberg fiir seine Hypo- 
these verwertet hat, beginnen. Das sind nun die Jatakas, Es 
ware nicht angebracht, hier naher auf die Entstehung und Stellung 
dieser Literaturgattung einzugehen, was ja iibrigens grosse Biicher 
fiillen wiirde; ich habe aber schon oben^ ausgesprochen, dass ich 
die Ansichten Oldenberg’s iiber die Jatakasammlung im wesent- 


^ Die von Oldenberg GN. 1911, p. 465 if. fiir das Verschwnnden derProsa 
namhaft gemachten Griinde kann ich nicht gutheissen, worauf ich gleich zu- 
riickkorame. 

® Dann stinime ich also Keith vollig bei. 
s VgL p. 44. 
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lichen teile, und nicht mit Hertel^ den literarischen Charakter 
des Jataka fur wesentlich unklar zu halten vermag. Nur darin 
weiche ich prinzipiell von Oldenberg ab, dass ich die vorbud- 
dhistischen Beispiele der Dichtungsart, zu denen die Jatakas geho- 
ren, fur nicht aufgefunden halte. Es ist mir namlich nicht mog- 
lich, bei dem unendlich weiten Abstand, den m. E. die buddhi- 
stische Literatur von dem Rigveda trennt^, die eine direkt an die 
andere anzukniipfen, umsomehr weil mir die verbindenden Glieder 
vorlaufig ganz und gar zu fehlen scheinen. Obwohl Olbenberg 
natiirlich darin Recht hat, dass der altbuddhistische lehrhafte Dialog 
sich nahe an die literarische Form der Upanisaden anschliesst, 
und dass auch sonst zwischen buddhistischer und spatvedischer^ 
Literatur sich vielfache Anklange vorfinden, so vermag ich doch 
die Vorbilder des Jataka in der vedischen Periode nicht zu ent- 
decken. Eine Fabelliteratur gab es in dieser alteren Zeit nicht, 
Oder — falls man sich bedachtsamer ausdrucken will — aus vor- 
buddhistischer Zeit ist eine solche uns nicht erhalten. Wo und 
wie in Indien die Tierfabel entstanden ist, wird wohl niemals klar- 
gelegt werden konnen, da uns jeder Einblick in die Verhaltnisse 
der vorbiiddhistischen Zeit, versagt ist^; doch kann ich den Ge- 
danken nicht ganziich abweisen, dass die literarische Idee, ver- 
schiedene Tiere menschlisch reden, denken und handeln und in 
ganz luid gar menschlischen Situationen auftreten zu lassen, ziem- 
lieh nahe mit der detaillierten Entwicklung der Seelenwanderungs- 
lehre zusammenhangt, und somit erst in der spateren vedischen 
Periode ganz heimisch wurde.^ Dass uns aber aus dieser Zeit 
keine Fabeln erhalten sind, lasst sich gut daraus erklaren, dass 
aus dieser Zeit ja gar keine volkische Literatur, sondern nur ri- 

1 WZKM. XXIII, 278 ff. 343. 

2 Ich bemerke vorlaufig, dass ich mich mit den Ansichten fiber das Alter 
des Veda, die Jacobi liervorgebracht hat, prinzipiell in Ubereinstimmung befinde. 
Sie sind jedenfalls durch die neuesten Einwendungen von Oidenberg und Keith 
nicht widerlegt worden. Mir scheint es, dass die Tendenz im allgemeinen die 
ist, die Chronologie nach hinten auszudehnen, und dies wird auch in Indien 
zutreffend sein. Ausserst beachtenswert scheinen mir die Bemerkungen bei Win- 
TERNiTZ Gesch. d. ind. Lit. I, 246 fif. 

“ Auch an den Rigveda finden sich hie und da vereinzelte Anklange (vgl 
Lanman Festgr. Roth, p. 187 f.), die doch sehr sparlich sein mfissen. 

^ In Anbetracht dessen wfirde man beinahe mit Benfey an buddhistische 
Entstebiing der ganzen Gattung zu gkuben geneigt sein; doch liegen wohl die 
Verhaltnisse nicht mehr so einfach. 

® Dass in der Geschichte von Kadru und Vinata eigentlich eine sehr alte 
Tiersage vorliegt, wird unten im Kap. V entwickelt werden. 
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tuelle, theologisch-philosophisclie und gelehrte Schriften vorliegen.^ 
Dass eine gnomische Poesie, deren Fragmente wir auf Schritt und 
Tritt in der Jatakasanimlung vorfinden, in vedischer Zeit vorhan- 
den war, bezeugen uns ja die Texte zur Geniige; ob aber schon 
damals Sammlungen soldier Literatur tatsMilich vorlagen, scheint 
mir nidit bewiesen werden zu konnen nnd ist jedenfalls fiir die 
jetzige Frage vollig irrelevant. Das Jatakabiich enthdt nun ferner 
auch grossere Balladen oder, man mochte beinahe sagen, kleinere 
Epen, die bisweilen in hunderten von Versen ausgesponnen wet- 
den; nun ist ims aber der Sagen^ und Legeiidenschatz der ve- 
dischen Periode teils dutch deren Literatur, tells auch dutch das 
Mahabharata in ziemlich weiter Umfassung bekannt, und es ist 
eigentlich merkwlirdig, wie sparlich dieses Material in denjatakas 
auftritt. So z. B. findet sich die Sage von Rama in einer Gestalt, 
die sich neben der Fassung des Ramayana als jiinger erweist^, 
und die Helden des Mahabharata, die ohne Zweifel der spatvedi- 
schen Periode angehorten, sind dem Jataka fast vollig unbekannt^; 
alte vedische und epische Heldennamen kommen fast nut in vet- 
einzelten Aufzahlungen oder in missverstandenen oder verballhotn- 
ten Situationen vor; die Krsnasage ist von den Jatakaverfassern 
stark verandert und verdreht worden^ u. s. w. Neben dem ziem- 
lich vielen, das das Jatakabuch mit der vedisch-epischen Erzahl- 
ungsliteratur gemeinsam hat, steht, soviel ich sehe, eine viel 
grossere Menge von Sagen- und LegendenstofF, der sich im 
Brahmana und Epos nicht wiederfindet, und der folglich einer 
volklicheren Literatur, deren vorbuddhistische Erzeugnisse uns 
nicht vorliegen, angehoren muss. Mit der vorhandenen vedischen 
Literatur das Jataka zu verkniipfen ist mir also nicht moglich; 
ebenso wie die Stoffe der Sammlung zum grossten Teil einer 
Volksliteratur entstammen, die uns nicht erhalten ist, scheint mir 
auch seine literarische Form keine uns vorliegenden alteren Vor- 
bilder zu haben. Darin stimme ich also jedenfalls Hertel^ bei, 
dass ich es fur unzulassig halte, die Jatakas als Hiilfsmittel fur 
die Rekonstruktion eines der aitvedischen Literatur zugeschriebe- 


^ Ich meiiie natiirlich nur, dass in spatvedischer Zdt Tierfabeln vorhanden 
gewesen sein konnen; die spezielle Ausbildung der Fabel zu Jataka kommt 
m. E. nur auf die Rechnung der Buddhisten. 

* Jacobi Das Ramayana p. 84 fF. 

^ 3 Vgl. auch WZKM. XXVIII, 237. 

^ Vgl. Luders ZDMG. LVIII, 687 ff. 

5 WZKM. XXIII, 343. 
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nen Typus verwenden zu wollen. Die Akhyaoatheorie — wenn 
wir sie immer noch so nennen diirfen — ist fiir die Jatakaliteratur 
unzvveifelhaft im grossen und ganzen zutreffend, kann aber nicht 
mit Hiilfe gerade dieser Literatur weiter nach hinten gefiihrt wer- 
den, da die Jatakas und die uns erhalteiien spatvedischen Texte 
zu vollig verschiedenen Gattungen gehoren.^ 

Wir kommen ferner zu der epischen Literatur, deren intimer 
Zusammenbang mit der vedischen nicht zu verneinen ist.^ Olden- 
BEBG hat schon ZDMG. XXXVII, 84 L auf das sogenannte Pau- 
syaparvan (MBh. I, 661 ff.) hingewiesen, das vorwiegend aus Prosa, 
aber mit hie und da eingeschobenen metrischen Teiien besteht. 

' Er meint, dass sich das Stiick durch grdssere Einfachkeit von den 
umgebenden Partien scharf abhebe und somit einer Zeit angehdre 
'in welcher die literarischen Eigentlimlichkeiten der Brahmana* 
Periode . . . noch nicht aufgehort haben fortzuwirken'. Das mag 
wahr sein; dass aber hier ein ’Akhyana’ nach dem Muster Olden- 
BERG’s vorliege, bestreite ich entschieden, wie das schon friiher 
Hertel^ getan hat. Betrachten wir die eigentiimliche und, wie 
ich gern glaube, sehr altertiimliche Erzahlung etwas naher: nach 
der fiir die Fortsetzung der Geschichte vollig irrelevanten Ein- 
leitung liber Janamejaya, seine Briider und den Hund sowie iiber 
den Purohita des Janamejaya, die ganz in Prosa abgefasst ist, 
kommt die eigentliche Haupterzahlung, die von Dhaumya Ayoda 
(oder Apoda) und seinen Schiilern und deren Fortsetzung, die 
Episode von Uttaiika.^ Erstere ist durchaus prosaisch mit Aus- 
nahme des z. T. ziemlich ratselhaften Hymnus des Upamanyu auf 
die Asvin, der Anklange an vedische Sagen enthalt, in der Sage 
von Uttanka kommen dagegen folgende metrischen Einlagen vor: 
zuerst in dem Gesprach zwischen ihm und seinem Lehrer Veda, 
wo letzterer mit den Worten /^Jy ahull einen somit deutlich 


^ Zq bemerken ware vielleicht an dieser Stelle, dass die alteren Erzahlungen 
der Jainisten weniger oft die prosaiscli-poetische Form aufweisen, vgL Leumann 
W 2 KM. V, 1 16. 

® Ich denke dabei naturlicli eigentlicb nur an das Maliabharata, nicht das 
Kunstepos Ramavana, indem sich ubrigens keine ’Akhyanas’ finden. 

8 WZKM. Xxill, 285. 

‘‘ Oldenberg u. a. schreiben nur Utanka; in der 3. Aufiage der B5 ht- 
LiNGK'schea Chrestomathie p. 56 ff. gibt Garbe aber uberall Uttanka^ was ich 
deswegen aufgenommeii habe. Etymologisch iasst sich jedenfalls Ut 4 a%ka ver- 
teidigen (vgL a 4 anka u. s. w.), wahrend Ufanka vollig unerklarlich ist 
bietet keine Parallele, da die altere Form Ucatkya lautet, Utula ist nur ver- 
dorbene Lesart). 
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als Zitat bezeichneten Sloka rezitiert; waiter in dem Gesprach 
zvvischen Uttanka und Pausya, wo dieser um zu begriinden, warum 
er seinen Finch nicht wiederrufen kdnne, sich folgendermassen 
ausdriickt: kif^ caitad bhavata 7 ia jnayate yatha / 

ndvanlfarvi hrdayam brahmanasya vdci ksuro iiUitas tiksi^adhdrali / 
tad ubhaya^yi viparlta^i kmtriyasya van iidvanUi hrdayafii 

tlksnadharam ^ // 

Also wiederum ein Vers, der offenbar zu der gangbaren 
Spruchliteratur gehort und halb als Zitat bezeichnet wird. Schliess- 
lich sind in Versen die beiden Hymnen des Uttanka, namlicli auf 
die Schlangen (Sloka) und auf die Wunder in der Schlangenwelt 
(Tristubh); von I, 833 an geht die Erzahlung in Sloken — 83S — 
839 in Tristubh — fort, damit beginnt aber eine neue Episode, 
die die unmittelbare Veranleitung zu Janamejaya s Schlangenopfer 
erzahlen will. In der ganzen Geschichte finden sich also an Ver« 
sen nur der Asvinhymnus des Upamanyu, die beiden kurzen 
Hymnen des Uttanka^, sowie zwei Spriiche, die alterer Literatur 
entnommen sind und als Zitate bezeichnet werden. Alle Reden, 
die doch nach Oldenberg eigentlich metrisch abgefasst sein 
mussten, sind in Prosa, und ich bin bei einer ziemlich genauen 
Durchlesung nicht einmal im Stande gewesen, etwaige in der Prosa 
eingeschlossene Uberbleibsel einer einstigen strophischen Abfassung 
ausfindig zu machen.® Als Stiitze fur die Akhyanatheorie ist also 
das Pausyaparvan vollig unbrauchbar, da es einfach eine Prosa- 
erzahlung mit eingestreuten Hymnen und Sentenzen ist. 

Etwas anders verhalt es sich mit dem von WlNDlSCH^ be- 
sprochenen Stuck MBh. Ill, 13141 ff., das in zwei von einander 
unabhangige Teile, die Geschichte von ParTksit und dem Frosch- 
konige und die von Vamadeva's Stuten zerfallt. Erstere ist ganz 
in Prosa abgefasst mit Ausnahme von zwei Versen, die in 13168 
mit den Worten slokau cdtra bhavatali eingefiihrt werden und die 

^ Die Uberlieferung ist schwankend, vgL BOhtlingk Ind. Spr. 3414; Bull 
de FAcad. hup. des Sciences de S:t-Pdt. XXI, 405. 

® tiber den zweiten Hymnus vgl, Windisch ZDMG- XLVIII, 353 f£ 

® Das einzige, was mir einigermassen auffallig scheint, ist der Ausdruck 
pa7^am yatitavi akarot in v. 672, der, wenn ich nicht irre, in der Prosa nicht 
ganz * gelaufig ist; vgl. dagegen MBh. Ill, 2077 sa prqfarthe para^ yainam 
akarot susamahiiah u. s. w. Wahrscheinlich ist so etwas vollig bedeutungslos; 
zudem steht der Ausdruck nicht einmal in einer Rede. 

^ Mara und Buddha p. 224; vgl. Hertbl WZKM. XXIII, 286 £ 
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vorher in Prosa gegebene Anrede des Froschkonigs rekapitulieren. 
Hertel, der eine uniibertrofFene Handschriftenkunde besitzt, und 
dem somit hier grosse Autoritat zukoramt, meint, dass die Verse 
am ehesten einer ganz metrischen Fassung der Sage entstammen 
und erst dutch einen Abschreiber am Rande einer Handschrift 
eingetragen wurden oder in irgend einer anderen Weise in den 
Text kamen, was sich ja ganz probabel anhdrt, Mit ihm kann 
ich die Prosa nicht fur besonders altertiimlich halten. Die Er- 
zahlung von Vamadeva’s Stuten wiederum beginnt in Prosa, setzt 
aber dann ausschliesslich in Strophen fort, die nicht nur Rede und 
Gegenrede, sondern auch Erzahlung enthalten, genau so wie ge- 
wisse sanivdda-Yiymnen des Rigveda. Als 'Akhyanas' lassen sich 
also auch diese Stiickchen nicht in Auspruch nehmen, da sie sich 
dem von Oleenjberg postulierten Schema nicht fugen. Dasselbe 
scheint auch mit anderen in der Piiranaliteratur vorhandenen 
prosaisch-poetischen Partien der Fall zu sein.^ 

Ich schliesse also aus dem eben Angefiihrten, dass in der 
epischen Literatur der von Oldenberg vorausgesetzte Typus des 
’Akhyana’ iiberhaupt nicht vorhanden ist. Dies mag entweder 
darin seinen Grund haben, dass das Epos aus alterer prosaisch- 
poetischer Literatur, die nicht mehr vorhanden ist, umgedichtet 
wurde, oder darin, dass sich eine solche Form in den Literatur- 
gattungen, denen das Epos am nachsten steht, und aus denen es 
geschopft hat, uberhaupt niemals eingebiirgert hatte. Wir wollen 
jetzt die Sache weiter nach oben verfolgen, urn womdglich zu er- 
fahren, welche der gestellten Alternativen die tatsachlich vor- 
handene ist. 

Der Snparnadhyaya, der anerkanntermassen der spatvedischen 
Periode angehort und mit dem Epos ofitenbar vielfache Beriihrun- 
gen hat, kann aus natlirlichen Griinden hier nicht besprochen 
werden. Nur soviel darf ich schon jetzt sagen, dass ich fur die 
Erklarung des Textes die Akhyanatheorie als uberfliissig be- 
trachte, ohne deswegen die Auffassung gutheissen zu konnen, 
dass uns im Suparnadhyaya ein Drama, oder eher ein Mysterium^ 
vorliege. 

In der Brahmanaliteratur sind es ja die beriihmten Erzahlun- 
gen von Pururavas und Urva^i (S.Bn XI^ 5, i, i — 17) und von 
Sunahsepa (Ait. Br, VII, 13, i— 18, 10) die man als Musterbeispiele 
des vorausgesetzten ’Akhyana* in Anspruch genommen hat. Er- 

M^^THertel WZKM. XXIII, 287. 

^ Hertel WZKM. XXIII, 273 f£. 
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steres Stuck ist sclion so viel diskutiert worden^, dass es eigent- 
lich unnotig sein wird. sich hier waiter damit zu beschaftigen. 
Es kann kaum irgendwie zweifelhaft sein, dass hier niemals ein 
’Akhyana’ so wie Oldenberg es sich gedacht hat, vorlag; viel- 
mehr ist ganz sicher die Brahmanaerzahlung eigentlich von RV. 

95 ganz unabhangig^, was aus zwei Umstanden besonders 
deutlich hervorgeht: erstens gibt die prosaische Erzahlung die 
einzelnen Zuge der Sage in der richtigen chronologischen Ordnung, 
wie es sich ja dort ziemt, wieder, wahrend der Verfasser des 
Rigveda-Hymnus nur Anspielungen auf die Vorgeschichte — und 
jene zwar mitten im Liede — seinen Lesern mitteilt; zweitensent- 
halten ofFenbar die nach den vom Brahmanaverfasser zitierten 
Strophen folgenden Prosazeilen keinen Kommentar, sondern sind 
von den Versen im grossen und ganzen unabhangig, was sich be- 
sonders bei dem Prosazusatz zu RV. X, 95, 2 deutlich zeigt. 
tibrigens ist es auch offenbar, dass das an zwei Stellen des S.Br. 
wiederholte ptmar gr/ian ehi am ehesten einen Anklang an p&reky 
dsiam in dem nicht zitierten V. 13 des Hymnus enthalt^, und es 
ist mir ferner unverstandlich, warum denn der Brahmanaverfasser, 
hatte er genau in Anschluss an das Lied geschrieben, die W. 
3 — 13 einfach ausschloss. Als Prosarahmen zu dem Hymnus ist 
die Brahmanaerzahlung absolut nicht verwendbar, was Oldenberg^ 
selbst z. T. zugibt, da er eine Kiirzung von seiten des Ritualisten, 
der an dem 'Akhyana’ eigentlich kein Interesse hatte, annimmt; 
ich glaube aber nicht an diese Kurzung, sondern meine wie schon 
friiher^ dass der Brahmanaverfasser seine Materialien aus dem 
alten Itihasamaterial, das auch dem Hymnendichter bekannt ge- 
wesen war, schopfte und nur der grosseren Gelehrsamkeit willen^ 
durch Einfugung einiger Strophen einen Hinweis auf das Von 
handensein der Sage auch im Rigveda einrixckte. Dass diese Auf- 
nahme von Rigvedastrophen den ursprxinglichen Wortlaut der 
Prosaerzahlung in der weiteren Uberlieferung verriickt oder ver- 
andert haben kann, mochte ich schlechterdings nicht verneinen. 

1 Vgl. zuletzt Hertel WZKM. XXIII, 287 ff.; Keith JRAS. 1911, p.99off. 

2 Vgl. auch WZKM. XXV, 309 t 

^ Dies scheint mir ebenso wie der Anklang von trih sina mahne vaztasena 
daztdena hatad akamam sma ma ni padyasai XI, 5, i, i), an RV. X,95,5: 
trih sma mahnah snathayo vaitasinotd sma mi 'vyatyai prmsz / darauf bin- 
zuweisen, dass Erzahlung und Hymnus eine gemeinsame Vorlage voraussetzen. 

^ GGA. 1907, p. 69 f. 

WZKM. XXV, 309. 

c Vgl. WZKM. XXV, 509 A. 2. 
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Dass in der Sage von Pururavas und Urva§T ein 'Akhyana' vor* 
liegt, das verneine ich aber ganz bestimmt, 

Viel schwieriger zu beurteilen scheint mir das zweite von 
Oldenberg ins Feld gefiihrte Musterbeispiel, die Geschichte des 
Sunah^epa, iiber dessen Verwendung im Ritual u. s. w. wir genau 
unterrichtet sind.^ Beim ersten Anblick scheint es namlich, als 
ob wenigstens in gewissen Teilen dieser Erzahlung ein oder mehrere 
'Akhyana’s’ vorliegen konnten. Die Sage wird bekanntlich damit 
eingeleitet, dass zu dem kinderlosen Hari^candra die beiden Seller 
Parvata und Narada kommen; von H. iiber den Wert des Sohnes 
befragt (in einem Verse) antwortet Narada mit zehn Versen gno* 
mischen Inhalts in Bezug auf welche man sich kaum geneigt 
fiihlt, sie der altesten Erzahlung zuzuschreiben. Sie scheinen fiir 
eine alte Volkssage wenig passend zu sein, eher kannte sie wohl 
der literarische Bearbeiter aus dem zu seiner Zeit kursierenden 
Strophenmaterial gnomischen Inhalts® und fand es gut passend 
seine Komposition damit zu verschonern, Danach foigt dann die 
echte alte Volkssage von Hari§candra, Rohita und Varuna, von 
Rohita’s Wanderungen und Begegn ungen mit Indra, von dem Kaufe 
des Sunah^epa und seinem unnaturlichen Vater Ajigarta Sauya- 
vasi/ Hier ist alles Prosa mit Ausnahme der fiinf Verse, die 
Indra mit bestimmten Zwischenraumen zu Rohita spricht; sie sind 
freilich gnomischen Inhalts und konnen sehr wohl alterer Literatur 
entstammen, aber trotzdem scheint es mir nicht so ganz ausge- 
macht, dass sie nicht auch von dem Prosaverfasser stammen 
konnten. Jedenfalls hat er sie fiir sein Thema adoptiert, das be- 
weist mir die Ansprache rohita in V. i, die natiirlich auf den 
Rohita der gesamten Erzahlung hindeuten muss.® Insoweit liegt 

1 Vgl besonders Weber SBBAW. 1891, p. 776 ff. 

^ Ob diese Verse urspriinglich zu einem oder mebreren Gedichten ge- 
borten (Thomas bei Keith JRAS. 1911, p. 989 n. 1) ist wohl fur die Beurteilung 
des ganzen Stiickes vollig irrelevant. Ubrigens handelte es sich bei dieser Art 
von Literatur kaum um verschiedene ’poems\ sondern nur um Stropben oder 
Strophensammiungen, die in weiteren Kreisen kursierten. 

® Ohne hier naher auf diese Verse eingehen zu konnen- erinnere ich nur 
an die Ahniichkeit zwischen z. B. V. 5: kin ntt malmn kim ajinam kim u 
smasruni kim ia^ah und buddbistiscben Versen gnomischen Inhalts wie Dhp. 
594 (= Jat. 138, i; 525, 2): kim te jatahi duinmedha kim ie ajinasatiyd. u. s. \v. 

^ Dass diese Erzahlung s’ehr alt ist, beweist wohl doch der Umstand, dass 
hier vom Anfang bis zum Ende das Menscbenopfer als etwas ganz naturliches 
vorausgesetzt wird. Die Opposition trifft ja eigentlich nur den entmenschten 
Vater, der seinen eigenen Sohn gegen Geld abschiachten will. 

® Welche Schlussfolgerungen Keith aus diesen Versen gezogen hat, ist 
schon oben erwiilint worden und braucht nicht weiter behandelt zu werden. 
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also kein ’Akhyana’ vor, da j a in einem solchen Rede und Ge- 
genrede — die Hohepunkte der Erzahlung — strophisch abgefasst 
sein sollen, was hier ja nicht der Fall ist. Nach dieser alten, 
schlichten Sage folgt nun die Fortsetzung, die Losung des Sunah- 
gepa von dem Opferpfosten, nachdem er mit den ihm zugeschrie- 
benen Hymnen RV. I, 24—30 verschiedene Gotter angerufen hat, 
sowie seine Aufnahme als Sohn des Visvamitra. Es ist unver- 
standlich, wie man iiberhaupt in dem Kapitel mit den eingestreuten 
Rkversen wirklich ein ’Akhyana’ hat sehen konnen, denn offenbar 
muss dies eine von einem Ritualisten bewerkstelligte spate Zu- 
dichtung der alten Sage sein. Zudem konnen ja, wie Hertel^ 
nachgewiesen hat, die Rigvedahymnen teilweise gar nicht in den 
Mund des Sunah^epa gelegt werden, da sie wahrscheinlich eine 
altere, anders gestaltete Form der Sage voraussetzen, wo es sich 
nur um das Eingreifen des Varuna fiir die Befreiung eines ge- 
wissen Sunahsepa handelte.^ Was endlich die letzte Episode, die 
von AjTgarta’s Versuch wieder seines Sohnes habhaft zu werden 
und dessen Adoption durch Visvamitra betrifft, so sind dort die 
Gesprache und das Ende der Erzahlung ausschliesslich in Versen 
abgefasst; es kann kaum in Abrede gestellt werden, dass gerade 
dieses Stuck dem von Oldenberg postulierten Typus vielleicht 
am nachsten entspricht, doch braucht man ja wegen dieser kleinen 
Episode nicht von einem 'Akhyana’ zu sprech.en, sondern kann 
es einfach als ein episches Stiick bezeichnen. Von der Form der 
epischen Dichtung unterscheidet es sich nicht wesentlich; die 
Prosazusatze sind eigentlich unnotig und schranken sich meistens 
auf Personenanweisungen ein, die den epischen Janamejaya uvaca, 
Nala Mvaca u. s. w. sehr nahe stehen. Ich halte es also fur aus- 
geschlossen, dass man das ^amtahsepam akhyanam^ als Beweis 
fiir die Akhyanatheorie in Anspruch nehmen kann, da es sich aus 
verschiedenartigen Stiicken zusammensetzt, von denen keines ein 
eigentliches 'Akhyana* ist.^ 

Neuerdings hat nun OLDENBERG GN. 1911, p. 464 f, diesen 

^ WZKM. xxm, 293 f. 

2 RV. I, 24, 12 — 13 (in V. I3^ist wohl drupada ^ yupd)\ in TS. V, 2, i, 3; 
Kath. XIX, II heisst es nur, dass Sunahiepa von Varuna ergriffen (grhlta) war, 
sich aber aus seinen Fesseln befreite. Zu den Sunahsepa-Hymnen vgl. auch 
Oldenberg Prolegomena p. 225 £ 

8 Ait Br. VII, 18, 10. 

^ Auch die erneute Behandlung der Sage durch Oldenberg GN. 1911, p. 
461 fF, hat mich nicht uberzeugnen konnen. Freiiich werden dadurch die Argu- 
mente Keith’s ganz hinfallig, wie sie es eigentlich ohnehin waren. 
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Beispielen fiir seine Theorie mehrere andere aus der Brahniana- 
literatur hinzuzufiigen gesucht. Als bedeutendstes soli wohl die 
Kathopanisad gelten, die ja unzweifelliaft einige einleitenden Prosa- 
zeilen neben den Versen enthalt; man fragt sich aber, ob es nicht 
ein bisschen ungereimt ist, dass ein Gedicht von siebzig Versen^ 
liochstens vier Zeilen Prosa, die alle gerade am Anfang stehen, 
enthalt. Soviel ich sehe, will Oldenberg auch keine Prosa an 
anderer Stelle supplieren, was ja auch ungereimt ware, da die 
Prosa nicht z, T. erhalten, z. T. aber geschwunden sein kdnnte. 
Von dem Akhyanacharakter der Kathopanisad kann ich mich also 
nicht uberzeugen.^ Was die kleinen Erzahlungen in MS. IV, 8, i 
(==Kath. XXX, i) und Ch. Up. IV, 3; V, ii betrifFt, von denen 
die letzteren einen einzelnen Vers enthalten, die erstere zwei, so 
scheinen sie mir doch viel zu unbedeutend um allein die gauze 
Theorie aufrecht halten zu konnen; ob iibrigens die mystischen 
Verse in Ch. Up. IV, 3, wirklich dort original sind, darf wohl 
trotz den darin vorkommenden Namen einstweilen zweifelhaft er- 
scheinen. Was endlich f^.Br. XI, S, 5, das von einem Karnpfe der 
Gotter und Danavas handelt, betrifft, so scheint mir die Beurteilung 
des Stiickes schwierig zu sein; gehoren doch gerade Gotter- und 
Damonenkampfe zu den Gegenstanden, die das ^.Br. XI, i, 6, 9 
und Sayana als wirkliche itikasas bezeichnen, was ja gut passen 
wiirde. Zudem kommen ja hier mitten in der erzahlenden Prosa 
Reden in strophischer Fassung vor, was vorzuglich zu Olden- 
BERG’s Theorie stimmt. Ich vermag aber nicht zu beurteilen, in 
welchem Verhaltnisse Prosa und Verse zu einander stehen, ob die 
Verse nicht moglicherweise getrennt werden konnten, oder ob sie 
vielleicht aus anderer Quelle stammen^ und in eine ursprunglich 
prosaische Erzahlung eingezwangt worden sind. Unklar wie das 
Stuck ist, vermag ich es aber nicht als Stutze fiir die Theorie zu 
verwerten, wenn sich die grosseren ins Feld gefiihrten Erzahlungen 

^ Ich nehme dabei natilrlich nur den Adhyaya I (26 + 25 + 19 VV.) in 
Rechnung. 

* Bedeutungslos ist die Einwendung bci Keith JRAS. 1911, p. 985 n. i, 
dass die Quelle der Upanisad in TBr, III, ii, 8 nur Prosa enthalt. Denn wie 
weiss man, dass nicht eine noch altere Quelle in Versen vorhanden gewesen 
ist; die Tradition setzt ja mit Naciketas das Lied RV. X, 135 in Verbindung, 
was ja nicht richtig zu sein braucht (vgl Oluenberg Rgveda II, 350 f.), doch 
aber darauf hinweisen mag, dass man sich des Vorhandenseins iilteren Materials 
bewusst war. 

® Dafiir spricht wohl die sonderbare Erwahnung von Janamejaya’s Opfer 
im Schlussverse, was hier wenig zu passen scheint. 
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aus der Brahmanaliteratur als nicht hingehorig erwiesen haben. 
Ob eine erneute Durchprufung der ganzen einschl%igen Literatur 
weiteres Material, das zuveiiassiger ware, zu Tage fordern wird, 
weiss ich nicht, glaube es aber kaum, da ein so ausgezeichneter 
Kenner der vedischen Literatur wie Olbenberg doch alles, was 
iiberhaupt erwagenswert sein kann, gepruft haben wird. 

Auf Grund der bisherigen kurzen Erwagungen komme ich 
also zu etwa folgenden Resultaten: 

1. In Bezug auf die ydtakaliteratur isi die Ak/iydnatheorie 
zveiiigstens in grosser Attsdehnuitg richtig; da aher die eventuellen 
vorbtiddhistischen Muster der Jdtakas — die Volksliteratur der 
ausgehenden vedischen Periode — nicht vorha?iden sind^ die fdtakas 
andrerseiis mit der zms erhaltenen spatvedischen Literatur in keinem 
direkten Zicsainmenhang stehen, kdn7ien tvir mit Hiilfe jener Texts 
nicht auf die literarischen Verhaltnisse der vorhergehenden Periode 
weiter schliesse7i, 

2 . In der epischen Literatur sind heme echten ^Akhydnas 
vorhandeii; die Beispiele, die ma7t als solche in Anspruch genoni' 
77ten hat, lassen sich besser anders e7'kldren. 

3 . Der Siipai'T^ddhydya ist kein * Akhydnd , was unten weiter 
ausgefiihrt werden soli. 

4 . Die Geschichte von Pui^uravas und Uj'vak und die Ge- 
schichte des Sunalisepa lassen sich keineszvegs nach den Regehi der 
Akhydnatheoile erkliwem So72Stige sichere Beispiele des von Olben- 
BERG postulie7ie7t Typtcs sind in der B7'd}wtanaliie7'atur uberhatipt 
nicht vorhanden, 

Mit der Paliliteratur anfangend sind wir also durch die epische 
und die spatere vedische Periode bis an die Schwelle der Rigveda- 
zeit gelangt Auf Grund der oben aufgestellten Satze konnen 
wir die Behauptung \yagen, dass m der fiachrigvedischen Periode 
das V 071 Oldenberg postulierte *Ahhydnd iiberhaupt nicht vor- 
handen war, sondeim erst in der Paliliteratur und dori ohne gene- 
tische 7 t Zusa77t7nenhang 7nit de7i Iite7'a7'ische7i Erzeugnisse?t der dl- 
tere7t Zeit auft7itt. ___ 

Da nun OLDENBERG ^ die Ausdehnung seiner Akhyanatheorie 
auch auf den Rigveda gerade dadurch begriinden wollte, dass der 
von ihm konstruierte Akhyanatypus nicht nur in der Paliliteratur, 
sondern auch in den Schriften der epischen und Brahmanaperiode 
vorliegt, so wird die Theorie naturlich dadurch ihrer hauptsach- 


1 ZDMG. XXXIX, 52 ff. 
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lichen Stiitze beraubt, dass es durch Hertel u. a. — ebenso wie 
hier oben — erwiesen worden ist, dass in jenen Literaturen ein 
derartiges Akhyaiia niclit existiert hat. Vergegenwartigen wir uns 
namlich, dass die Jatakas, auf die einzig und allein die Akhyana- 
theorie anvvendbar zu sein scheint, offenbar in der alteren Litera- 
tur keine Vorbilder haben, so gelangen wir, wollen wir auch fiir 
den Rigveda die Theorie aufrecht haiten, zii der Schlussfolgerung, 
dass entweder der Rigveda mit den Jatakas in naherem Zusam- 
menhang steht, was .offenbar uiigereimt ist, oder dass der Akhyana- 
typus einst zur Zeit des Rigveda lebendig war, dann kurz nachher 
ausstarb und schliesslich Jahrtausende spater in einer vollig ver- 
schiedenen Literatur wieder zu Tage trat, was mindestens ebenso 
ungereimt sein muss. So scheint es schon auf diesem Wege mit 
grosser Glaubwiirdigkeit erwiesen werden zu konnen, dass die 
Akhyanatheorie auf den Rigveda keine Verwendbarkeit besitzt; 
es gibt aber m. E. auch andere Griinde, die da unzweideutig be- 
weisen, dass der von Oldenberg mit so grossem Scharfsinn 
konstruierte literarische Typus nieraals in dem altesten Denkmal 
indischen Geistes existiert hat. 

Von mehreren hervorragenden Forschern^ ist vielfach betont 
werden, dass die Hymnen, die OLDENBERG durch seine Theorie 
hat erklaren wollen, gar keiner Prosazusatze bediirftig sind; man 
meint namlich, der Dialog ware so klar und einfach, Rede und 
Gegenrede stimme so vorzliglich zu einander, dass Prosaeinlagen 
nur die Schonheiten der Komposition verderben wiirden, ohne 
irgendwie den Sinn zu verbessern. Bisweilen mag dies zutreffend 
sein, wie in dem Dialog der Sarama mit den Panics (RV. X, io8), 
den ja Hertel^ als eins seiner ersten und vornehmsten Beweis- 
stiicke gegen OLDENBERG verwendet hat. Ich mochte aber durch- 
aus nicht behaupten, dass sich alles liberall so glatt erklaren lasst 
wie gerade in jenem Liede — im Gegenteil, ich mochte beinahe 
sagen, dass an manchen Stellen dieser sonderbaren Flymnen mir 
eine wirklich alte erklarende Prosa, die uns die unverfalschte uralte 
Tradition darbote, ungemein willkommen ware. Und dennoch 
glaube ich gar nicht, dass sie jemals vorhanden gewesen ist. 
Dies hat Hertel^ zuerst durch allgemeine Betrachtungen zu 
erharten gesucht, die darauf ausgehen, dass Hymnen, die uns 
vollig unbegreifiich sind, doch ihrem einstigen Pubiikum vollig 


^ Ltvi, Hertel, v. Schroeder u. a. 
' WZKM. XVIII, 6o f. 

« WZKM. XVIII, 59 if. 
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begreifiich gewesen sein miissen. Dies ist wahr — wenigstens 
unter gewissen Bedingungen, denn auch in einem deutschen Audi- 
torium wird es Leute geben, die Schillers ’Hektor und Andro- 
mache’ nicht verstehen — aber allgemeine Gesichtspunkte haben 
in diesen Fragen nur einen sehr bedingten Wert. Ich stimme 
Hertel im Prinzip vollig bei, da auch ich nicht glaube, dass es 
jemals gebrauchlich gewesen ist, dem Publikum vollig miver- 
standliche Stiicke vorzutragen — mit der Ausnahme tnoglich- 
weise, dass es sich um magische Beschworungen u. dgl. handelt, 
was ja hier gar nicht der Fall ist.^ Doch lassen sich unschwer 
neben den Einwendungen allgemeiner auch solche mehr spezieller 
Natur ausfindig niachen, und solche sind ja tatsachlich auch ins 
Feld gefiihrt worden. 

Die indische Exegetik ist offenbar sehr alt; zu welcher Zeit 
eine exegetische Tatigkeit zuerst einsetzte, entzieht sich leider 
unseren Untersuchungen vollig und wird es wohl auch immer tun. 
Wir wissen aber, dass Yaska — fur uns der Exeget xar’ 

— vor Panini und zwar wohl betrachtliche Zeit vor ihm lebte, 
und jener Panini mag eher dem 6. oder 5. als dem 4. vorchrist- 
licher Jahrhundert angehoren.^ Nun ist aber Yaska offenbar der 
letzte Vertreter einer langen Reihe von Exegeten, der die Resul- 
tate der gelehrten Tatigkeit seiner Vorganger in einem Kompen- 
dium zusammengefasst hat, indem er mehrere dieser Vorganger 
nennt. Bei Yaska finden wir aber ebensowenig wie bei irgend- 
einem seiner Nachfolger auch nur die leiseste Andeutung, dass 
ihnen das prosaisch-poetische Akhyana, das Oldenberg voraus- 
setzt, irgendwie bekannt war, noch weniger dass es im Rigveda 
existierte.^ Ein solches Schweigen ist ohne Zweifel bedeutungs- 
voll. Ferner ist zu bemerken, dass Yaska mehrmals^ ifikasa's und 
akhyana' s nennt; niemals aber sagt er, dass diese im Rigveda 
existierten, sondern nur, dass man zu diesem oder jenem Rigveda- 
vers eine derartige Geschichte erzahlte. Auch bezeichnet er in 
Nir. IV, 6 das Lied RV. I, 105 als brahmetikasamisram rflmUra^ 
gathami^mm, was nicht mit OldeNBERG® gerade als fiir die 

^ Man vergleiche, was idi schon WZKM. XXV, 308 in alter Kiir^e aus- 
gefiihrt habe. 

2 Vgl. oben p. 18 mit A. 4. 

® Vgl Keith JRAS. 1911, p. 986 f, Diese Einwendung konnen natiirlich 
Hertel und v. Schroeder, deren dramatische Theorie ebensowenig traditionelle 
Stiitze hat, nidit erheben. 

^ Vgl. oben p. 18 ff 

« ZDMG. XXXVII, 80. 
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Existenz des 'Akhyana’ bevveisend gebraucht warden darf; viel- 
mehr scheint mir diese Stelle zu beweisen, dass Yaska sehr gut 
von den rcali, d. h. den eigentlichen rigvedischen Versen, sowohl 
die gathah, Verse, die kein kanonisches Ansehen genossen, sondern 
einem in weiteren Kreisen kursierenden Material epischen und 
gnomischen Inlialts angehorten, wie auch itihasa, d. h. Erzahlungs- 
strophen, zu trennen wusste.^ Da wir uns nun weiter erinnern, 
dass schon in der Brahmanaliteratur itihasa auch die alte Itihasa- 
sammlung, den funften Veda, deren Existenz durch Geldner und 
SlEG festgestellt worden ist, bezeichnet^, so wird man vvohl getrost 
annehmen dlirfen, dass Yaska wenigstens an einer solchen Stelle 
von den rcal% == Rigveda den itihasa == Itihasaveda trennen wollte. 
Dann ist es aber auch klar, dass er den iiahasa's im eigentlichen 
Sinne keinen Platz innerhalb des Rigveda zuerkennen wollte, wenn 
auch in diesem Texte Erzahlungsstrophen vorkommen; darauf 
werde ich aber in anderem Zusammenhang ausfiihrlicher eingehen. 

Vorausgesetzt aber, dass man dem argumentum ex silentio 
keinen Wert beimisst und die aiis Nin IV, 6 gezogenen Schluss- 
folgerungen uberhaupt nicht gutheisst, so begegnet den Vertretern 
der Akhyanatheorie eine andere Einwendung, die sie noch weniger 
los werden konnen: wenn es wirklich zur Zeit des Rigveda pro- 
saisch-poetische Erzahlungen gab, die in diesen Text aufgenom- 
men warden, vvarum ist dann die Prosa spurlos zu Grunde ge- 
gangen?^ Oldenberg hat von Anfang an geantwortet: weil die 
Verse fixiert waren, die Prosa aber ihreni Wortlaut nach nicht 
feststand, sind eben nur erstere in den Text aufgenommen wor- 
den. Neuerdings^ ist OLDENBERG wiederum auf denselben Gegen- 
stand, der sonst merkwiirdigerweise wenig erortert worden ist, 
zuriickgekommen und will dabei gerade den Beweis fuhren, dass 
der Wortlaut der Prosa in alterer Zeit nicht feststand: im Ait. 
Br. VII, i8, II ff. horen wir iiber den Vortrag des SatmaMepam 
akhymam, dass der Hotar auf goldenem Kissen sitzend es dem 
Konig rezitierte, der Adhvaryu aber jede rc mit jede gatha 
mit iatha begleitete. 'Werden damit nicht auch diese Verse ^in- 
lich wie die rcah . . , uber den Prosaverlauf der Erzahlung als 

^ Vgl. auch Keith JRAS. 1911, p, 986, der dasselbe zu meinen scheint, die 
Sache aber nicht naher ausgefiihrt hat. 

^ Vgl besonders SiEO Sagenstoffe p. 20 ff. Man vergleiche auch Weber 
SBPrAW. 1891, p. 769 ff. 

® Vgl. Keith JRAS. 1911, p. 987 f. 

^ GN. 1911, p. 466 ff. 
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bedeutsamer hinausgehoben? Gleichviel ob wir diese Bewertung 
billigen, sie scheint Tatsache’.^ Ich mochte doch an Oldenberg 
die — wie es mir scheint — ziemlich natiirliche Frage stellen, 
wo dann bei dem Verlesen der Prosa diese Exclamationen batten 
eingeschoben werden sollen. Die tins vorliegende Paragraphen^ 
einteilung kommt ja dabei nicht in Betracht, und auch die — 
wohl erheblich spatere — indische Gewohnheit auch in der Prosa 
Silbenzahlung zu gebrauchen hilft uns ja nicht weiter. Ichglaube, 
Oldenberg wird es doch eigentlich nicht merkwurdig finden, 
dass man die Verse, die ja sozusagen im Texte natiirliche An- 
haltspunkte markierten, besonders durch einen Ausruf unterstrich, 
wahrend man die Prosa, die in eintoniger Rezitation so ziemlich 
ohne distinkte Pausen vorgetragen wurde, ganz ruhig hinfliessen 
liess. Aus diesem Grunde schliessen zu wollen, dass der Wort- 
laut der Prosa nicht feststand scheint mir doch etwas zu voreilig, 
Weiter meint Oleenberg, dass der geeignete Platz fiir jene 
prosaisch-poetischen 'Akhyana’s* sich gerade im Rigveda fand: 
'hier aber, wo Alles auf Versform des zu Lernenden eingerichtet 
war, hatte die Aufnahme eines prosaisch-poetischen Textes ebenso 
schlecht in die Umgebung gepasst, wie die Aufnahme des blossen 
Verses gut passte: ganz zu schweigen vom Vorteil der Verringe- 
rung des ohnehin schon mehr als hinlanglichen Lehrstoffes/^ Moge 
der ausgezeichnete Kenner des Rigveda es mir verzeihen, wenn 
ich ihm hier einen nicht unbedeutenden Widerspruch vorwerfe: 
wenn in dem Rigveda 'die Aufnahme des blossen Verses gut 
passte' — d. h, hier dasselbe wie ^ausschliesslich passte' — warum 
in aller Welt nahm man dann in jene Sammlung Stiicke, die aus 
Vers und Prosa bestanden, auf? Ich glaube, dass jene Frage 
weder vermieden noch beantwortet werden kann. Und weiter; 
'die Verringerung des . . . Lehrstoflfes’ scheint mir kaum mit 
indischer Gewohnheit ganz libereinstimmend zu sein. Denn bei 
der mundlichen Tradition haben ja die Inder zu alien Zeiten wahr- 
haft Wunderbares geleistet, und dass sie einen so hochheiligen 
Text wie den Rigveda der Bequemlichkeit wegen geschmalert 
batten, scheint mir wirklich wenig glaublich. Einem glaubigen 
Inder wiirde das wohl beinahe als ein sacrilegium vorkommen. 

Vielmehr verhalt es sich wohl so, dass an einem Texte, der 
einmal in den Rigveda aufgenommen worden war, keine einzige 
Silbe mehr freiwillig verandert wurde. W^en schon zu dieser 

^ GN. 1911, p. 467. 

® GN. 1911, p. 467 f. 

5 — 20818. /. Charpentier, 



66 


Zeit prosaisch-poetische 'Akhyana’s' vorhanden gewesen, und waren 
sie fur die Aufnahme in den Rigveda passend befunden worden, 
dann hatte man sie ganz sicher unversehrt mitgenommen und 
weiter tradiert. Dass sich aber in dem jetzigen Text des Rigveda, 
der oifenbar sehr alt ist^, Aveder in den fraglichen Hymnen noch 
anderswo eine einzige prosaische Zeile findet, ist schon ein Be- 
weis dafiir, dass zu der Zeit, wo die Hymnendichtung sich volb 
zog, die prosaisch-poetische Form, wie wir sie aus den Jatakas 
und anderen Werken der spateren Literatur kenneii, noch nicht 
existierte. 

Nun meint aber Keith dass es doch tatsachlich in Indien 
in uralter Zeit einen prosaisch-poetischen Text gegeben habe, 
namlich die urspriinglichste Rezension des Yajur-Veda, die sowohl 
dem weissen, wie den schwarzen Texten zu Grunde lag. Nach 
ihm 'no one who has compared the texts can doubt that there 
was at one time a prose text of the Yajurveda which must have 
been carefully handed down until radically different schools de- 
veloped their own individual texts. We are thus carried farther 
than ever back to a period when prose also was carefully pre- 
served alongside with the Mantras of the Yajurvedas. The prose, 
as is well known, explains the Mantras and the rites which are 
accompanied by the Mantras, and the question inevitably presents 
itself, on what grounds can we claim that the loss of the prose, 
which was an essential part of the Akhyanas, was a natural thing, 
when the prose of the Sarnhitas and Brahmanas, which is not 
half so closely related to the Mantras, is preserved, clearly and 
beyond doubt, with jealous care?’ Nach Keith hatte also die 
Urrezension des Yajurveda nicht nur Mantras sondern auch die 
sie umgebende und erlauternde Prosa enthalten, und da nun diese 
Prosa wirklich erhalten ist — aber nur in dem schwarzen Yajur- 
vedaj— so fragt man sich unwillkixrlich, warum jemals die Prosa 
der Akhyanadichtungen geschwunden sei. Nach Keith wiirden 
also die Texte des schwarzen Yajurveda unzweifelhaft die altere 
Gestalt dieser Samhita darstellen, wahrend der weisse durch 
spatere Ausscheidung der bramanaartigen Teile entstanden ware.® 
Diese Theorie wird aber von Oldenjberg GN. 1911, p, 466 A. i 

^ Vgl. u. a. die Untersucliungen bei Oldenberg Prolegomena p. 271 ff. 

« JRAS. 1911, p. 987 £ 6 F / 

® Dies ^ ist auch die Meinung von Winternitz Gesch. d. ind. Lit. I, 149, 
der aber zwischen den verschiedenen Rezensionen keinen Grossen Zeitraum aii- 
nimmt. 
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bestritten; wenn er nun meint, dass ’die Mantras des Yajurveda . . . 
durch und durch sakraler Heiligkeit erfullt, natiirlich von vornherein 
eine Chance auf Bewahrung, die sie iiber die Vergleichbarkeit etwa 
mit der Erzahlungsprosa . . . erhebt, batten’, so kann ich ihm 
nicht folgen, denn die sakrale Heiligkeit gilt doch in Bezug auf 
den Rigveda in noch hoherem Maasse. Wenn er aber unter Ver* 
weisung auf seine friiheren Darlegungen^ behauptet, dass weder 
die schwarze noch die weisse Rezension des Yajurveda die Ur- 
Samhita treu wiedergibt, so stimme ich ihm vollig bei. Dass die 
alteste Rezension auch die brahman aartigen Bestandteile mit den 
Mantras untrennbar verbunden enthielt, scheint mir eine sehr 
kiiline, durch nichts zu beweisende Annahme zu sein. Denn es 
ist doch viel glaublicher, dass gewisse Schulen die prosaischen 
Elemente, die sonst immer einer jlingeren Zeit angehoren, in 
spateren Perioden ihrer Samhita einverleibt haben, als dass die 
Vajasaneyins jene Bestandteile einfach aus ihrem Texte batten 
fallen lassen. tJbrigens scheinen mir die Yajurveda-Texte und 
die vorausgesetzte, dem Rigveda angehorige Akhyanadichtung so 
vollig inkoinmensurabel zu sein, dass es der Miihe kaum Wert 
sein kann, sie mit einander zu vergleichen oder aus den Verhalt- 
nissen des einen etwaige Schlussfolgerungen auf die der anderen 
ziehen zu wollen. 

Die Verhaltnisse scheinen mir also nirgends fur die Akhyana- 
theorie giinstig zu sein; aus den verschiedensten Gesichtspunkten 
betrachtet scheinen mir die Tatsachen sich gegen dieselbe zu 
strauben, Dass es zur Zeit der vedischen Hymnendichtung pro- 
saische Erzahlungen gab, fallt ja niemandem ein, ernsthaft ver- 
neinen zu wollen, denn das hiesse ja behaupten, dass die Leute 
sich iiberhaupt nur in poetischer Form ausgedriickt batten. Was 
ich aber bezweifle ist, dass die prosaische Erzahlung zu jener Zeit 
in literarische Form gebracht worden war, und noch mehr, dass 
es schon damals eine prosaisch-poetische Dichtungsart im Sinne 
OldenbERG’s, fiir die wir erst in der Jatakaliteratur Belege finden, 
gab. Da fur eine solche Annahme nichts zu sprechen, vielmehr 
alles mir auf ihre Unwahrscheinlichkeit zu deuten scheint, konnen 
wir, glaube ich, getrost behaupten, dass es weder zur Zeit des 
Rigveda noch in der Brahma'^aperiode oder der epischen Literatur 
'Ahhf anas’ im Sinne OLDENBERG’i^ gegeben hat. Solche sind viel- 
mehr erst innerhalb einer volklichen Literatur , die die Vorbilder 
fur die Jatakas u. s. w. abgab, entstanden, 

^ Prolegomena p. 290 ff. 
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Die Akhyanatheorie beschrankt sich aber nicht auf Indian, 
sondern hat sogar fur die von ihr postulierte literarische Form 
auf indogermanisches Alter Anspruch erhoben. Von vornherein 
scheint es mir wenig angebracht, fur die indogernianische Urzeit 
an ausgebildete literarische Kompositionsarten zu denken, und 
besonders ware es ja sehr bemerkenswert, falls schon in jener 
prahistorischen Periode eine im Grunde so komplizierte Dichtungs- 
art wie die prosaisch-poetisclie sich entwickelt hatte. Da aber 
LeumaNN^ sogar an indogermanische Metrik gedacht zu haben 
scheint, so ware es ja nicht undenkbar, dass man immer noch an 
dem Gedanken an indogermanisches Alter des Akhyanatypus fest- 
hangen konnte, weshalb hier kurz auf die Frage eingegangen war- 
den mag. Dass mir im allgemeinen hier kein selbstandiger Ur- 
teil zusteht, brauche ich wohl kaum vorauszuschicken. 

WINDISCH®, der zuerst die Akhyanatheorie wissenschaftlich 
zu begriinden suchte, ging bei seiner Untersuchung von den 
irischen Sagen — vor allem von dem langsten von alien, dem 
Tain bo Cdalnge — aus. Nun sind die irischen Sagen ja fast 
durchgehend in prosaisch-poetischer Form abgefasst; so sagt z. B. 
einer der hervorragendsten jetzt lebenden Keltisten^: . . poe* 
tische Partien, die nur selten in einer Erzahlung ganz fehlen; sie 
werden £'em an die Stelle direkter Rede eingeseUt^^ manchmal in 
solcher Ausdehnung, dass die Prosa mehr nur als das Gerust er- 
scheint, das die poetische Ausschmiickung umrahmen soli/ Wie 
man schon aus dieser kurzen Charakteristik ersieht, nahert sich 
die Form der irischen Sagen dem von Oldenberg vorausgesetzten 
Typus in hochst bedeutendem Grade: prosaische Umrahmung, 
Reden und Gegenreden ofters — obwohl nicht ausschliesslich — 
in strophischer Form. Ein kurzes Beispiel wird vielleicht den mit 
keltischer Literatur unbekannten Lesern die Sache am besten vor 
die Augen fuhren. Ich wahle das bei WiNDlSCH Ir. Texte I, 96 ff. 
aus dem Book of Leinster herausgegebene Stuck Seel imtcci Mic 
Ddtho (’Die Erzahlung von dem Schwein des Sohns der Stum- 
men’) ^ das etwa folgendermassen verlauft: [Prosa) ^ Ein Kdnig von 
Leinster, der ’Sohn der Stummen’ [Mac Ddtho) genannt wurde, 
hatte einen Hund, der sein gauzes Reich behiitete. Einmal kamen 

^ Zar nordar. Sprache u. Lit., Strassburg 1912, p. i if. 

* Verb, d, 33, Philologenvers. p. 16 ff. « Rev. Celt. V, 86 ff. 

3 Thurneysen Sagen aus dem alten Irland, Berlin i9or, p. VL 

'‘Von mir gesperrt. 

® Ubersetzt bei Thurneysen Sagen aus dem alten Irland, p. 1 ff. 
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zu ihm Boten von Alill und Medb, dem Konigspaar von Con- 
naught, um den Hiind zu verlangen; und zur selben Zeit fanden 
sich in demselben Auftrage Botschafter von Conchobar, dem Ko- 
nige von Ulster, ein. Reden der Botschafter. Der Konig von 
Leinster verfallt einetn tiefen Nachdenken, was von seiner Ge- 
mahlin bemerkt wxrd, weshalb sie ihn damber befragt. 

Die Kdnigin fragt in zwei Verseiz nach der Ursache seines Rum- 
mers; dann ein Vers des Kmigs, einen Spruch enthaltend: man 
soli sich den Frauen nicht vertrauen; Vei^s der Kdnigin: sage es 
doch! ein anderer findet oft die Losung; drei Verse des Konigs: 
der Hund wird verlangt, weder Conchobar noch Alill und Medb 
diirfen abgewiesen werden, denn dann droht Ungliick; Vers der 
Kdnigin: gib ihn beiden Parteien, so mogen sie sich gegenseitig 
vernichten; Vers der Konigs: ich werde deinem Rat Folge leisten. 
{Pro so). Beiden Parteien wird der Hund versprochen; am selben 
Tage kommen die Heere nach Leinster, und der Konig Hess 
zu ihrer Verpflegung ein riesengrosses Schwein abschlachten. 
Es erhebt sich um die Zerlegung des Schweines ein Wettstreit, 
worin vorlaufig Ket, der Sohn Matas, aus Connaught, alle seine 
Gegner verhohnt, bis endlich Conall, ein Held aus Ulster, eintritt. 
{Verse). Ket begriisst Conall, dieser erwiedert den Gruss. {Prosd). 
Conall zerstiickelt das Schwein, gibt aber den Connachtern nur 
die zwei Vorderfiisse. Streit der beiden Parteien und Flucht der 
Connachter.^ 

Der grossere Teil der Erzahlung verlauft also in Prosa. Zuerst 
kommt die prosaische Einleitung, dann aber — und das ist be- 
sonders wichtig — in neun Versen das Gesprach des Konigs und 
der Konigin von Leinster, das unzweifelhaft insoweit den Hohe- 
punkt der Erzahlung bildet, als durch den dort gegebenen und 
gutgeheissenen Rat die ganze folgende Entwicklung der Sage ab- 
hangig ist Das ubrige ist in Prosa mit Ausnahme der gegen- 
seitigen Begrussungen der beiden Helden Ket und Conall. Es 
scheint mir unzweifelhaft zu sein, dass, wenn wir derartig aufge- 
baute Erzahlungen innerhalb der Brahmanaliteratur batten, die 
Akhyanatheorie auf ganz anderen Fiissen stehen wiirde. Nun 
findet sich aber, wie oben mehrmals hervorgehoben wurde^, etwas 
derartiges erst innerhalb der Jatakaliteratur, dessen vorbuddhistische 
Vorbilder nicht mehr vorhanden sind, und es ware ja sehr schlecht 

^ Rebensachen, die fur den Gang der Hanpihandlung keine Bedeutnng 
haben, sind naturlich hier nicht berucksichtigt worden, 

3 Vgh oben pp. 47 £ 51 61. 
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angebracht elnen ursprunglichen inneren Zusammenhatig zwischen 
der Paliliteratur und den irischen Sagen annehmen zu wollen, 
Wie alt die eine oder aiidere Dichtungsart ist, kann wohl nicht 
im Einzelnen ausgemacht werden^^ ist aber fur die Frage ihres 
ursprunglichen Zusammenhanges so ziemlich irrelevant. Denn bei 
dem Abstand in Raum und Zeit, der die indische Literatur von 
der irischen trennt, kann m. E, von vornherein an gemeinsamen 
indogerraanischen Ursprung des von der irischen Sage und dem 
Jataka vertretenen Typus 'keine Rede sein. Aus der scheinbaren 
Ubereinstimmung gewisser indischer Texte mit den irischen Sagen 
wird also ein indogermanisches ’Akhyana’ nicht rekonstruiert wer- 
den konnen.^ 

Auch in den altgerraanischen Dichtungen — besonders den 
altnordischen — hat man eine ’gemischte’ prosaisch-poetische Form 
zu erweisen gesucht, wie aus der kurzen, aber einsichtigen Uber- 
sicht bei WiNTERNiTZ WZKM. XXIII, 127 fF. hervorgeht. Die 
Theorie, dass in den Eddaliedern und in den altesten prosaisch- 
poetischen Berichten bei Saxo die Prosa zugleich mit den Strophen 
entstanden und von diesen unlosbar sei, stammt offenbar von 
MOllenhoff^, und ist dann von KoEGEL u, a, waiter entwickelt 
und sogar in Verbindung mit der Akhyanatheorie gestellt worden. 
Von einigen Germanisten wird sogar fur den 'geniischten’ Typus 
indogermanisches Alter angenommen, wahrend andere wie z. B. 
Heusler vorsichtigerweise nur an parallelle Erscheinungen inner- 
halb des Indischen und des Germanischen denken. Letzterer 
Ansicht schliesst sich auch WlNTERNlTZ^ an. Ich kann mir 
naturlich iiber die prosaisch-poetische Form der altnordischen 
Dichtung absolut kein Urteil beimessen, nur soviel mochte ich 
behaupten, dass jene, wenn sie wirklich uralt ist, ebensowenig wie 
die Gestalt der irischen Sage dazu ausreicht, fur den ’gemischten’ 
Typus indogermanisches Alter zu erweisen. 

Schliesslich hat man w^ohl auch fiir die homerischen Epen eine 
prosaisch-poetische Vorstufe voraussetzen wollen. Ich stimme aber 


^ Uber das Alter der Jatakadichtung — die librigens m. E. akere Vorbilder 
voraussetzt — kann hier naturlich nichts naheres gesagt werden, Was die irb 
schen Sagen betrikt, so meint ja die einheimiscbe Tradition im Allgemeinen, 
dass die Motive aus der Zeit vor und um Cliristi Geburt stammen; wie alt aber 
die literarische Form ist, weiss man wohl iiberhaupt nicht. 

® Vgl. auch Keith JR AS. 1911, p, 983. 

s ZfdA. XXIII, iji ff. 

^ WZKM. XXIII, 128 A. I. VgL auch Keith JRAS. 1911, p, 983 f. 
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Keith^ vollig bei, wenn er sich fiir unfahig erklart, irgendwelche 
Spuren einer solchen alteren Dichtungsart in der Ilias oder der 
Odyssee zu entdecken. M. E. ist auch niemals eine solche, teil- 
weise in Prosa abgefasste Vorstufe der altesten griechischen Dich- 
tung vorhanden gewesen, was wohl damit zusammenhangt, dass 
uberhaupt die poetische Diktion — was mir auch in der Natur 
der Sache zu liegen scheint — viel friiher literarisch ausgebildet 
wurde als die prosaische. Gerade die Verhaltnisse wahrend der 
altesten Periode altindischer Literatur, wie sie hier oben und an- 
derswo skizziert worden sind, scheinen mir fiir die Richtigkeit 
dieses Satzes einzutreten. 

Bei den ausserst grossen Schwierigkeiten, die die Ga-S-a’s des 
Avesta der Interpretation bereiten, ist es wohl kaum besonders 
bemerkenswert, dass man auch auf sie die Akhyanatheorie zu be- 
ziehen versucht hat Geldner" hat diesen Gedanken naher aus- 
gefiihrt: bedeutungsvoll schien ihm zuerst der Name den er 

mit dem Gebrauch des indischen Wortes gatha, das ja sowohl 
epische oder gnomische wie auch in der nordbuddhistischen und 
der klassisch-dramatischen Literatur eingestreute Strophen be- 
zeichnet; dann wies er ferner darauf hin, dass jede Ga-O^a ein in 
sich geschlossenes Ganzes bildet, dass sie aber zugleich zu kurz 
sei, urn all ein eine ganze Predigt bilden, zu konnen. Daraus wird 
nun ferner erschlossen, dass einleitende, verbindende und abschlies- 
sende Prosa einmal vorhanden gewesen sei, dass sich mit anderen 
Worten auch Zara-^ustra der prosaisch-poetischen Form bediente, 
die Oldenberg und Gelbner fiir die Zeit des Rigveda voraus- 
setzten; indoiranisches Alter wiirde demnach dem Akhyanatypus 
zukommen. Ferner zieht Geldner aus mehreren Stellen des 
/Avesta — vor allem aus Y. S, 8 — den Schluss, dass wahrend 
gada die ganze Komposition bedeutet, die Worter afsman die 
poetischen Bestandteile und vaiastaUi die Prosa bezeichnen,^ In 
Y. 58, 8 soli die Bedeutung 'Satz in Prosa’ ganz deutlich sein, da 
dort eine Stelle aus der Hapta’^haiti angeftihrt ist, die ja in Prosa 


^ JRAS. 1911, p. 9 ^ 4 * 

2 Ved. Stud. I, 286 ff, 

® Bartholomje hatte schon friiher afsman als ''Verszeile*, vahasta^ti aber 
als 'Strophe' gedeutet. Diese Auffassung halt er nodi immer aufrecht, woruber 
weiter unten. Eine andere Deutung von vacasta^ti, die nicht den richttgen Sinn 
trifft, gibt Darmesteter Et. Ir. II, 116 f£; Za. I, 477 n. i; sonderbarerweise gibt 
D. das Wort an anderer Stelle (ZA. Ill, 105, 112) mit 'strophe, stance' wider. 
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geschrieben ist.^ Aus verschiedenen Tatsachen sucht also Geld- 
NER es glaublich zu machen, dass ein Prosarahmen urspriinglich 
bei den Gala’s vorhanden gewesen sei, der aber spater schwand. 
Aus teilweise anderen Griinden hat Bartholom^® dieselbe 
Schlussfolgerung gezogen, indem er sagt: ’Nun setzt die Art und 
Weise ihrer (:der GS'&as) Darstellung voraus, dass der Horer nicht 
nur mit den Verhaltnissen und Begebenheiten, auf die gelegentlich 
Bezug genommen wird, vollig vertraut war, sondern ebenso auch 
mit den Lehren der zaradu§trischen Religion. Das lasst darauf 
schliessen, dass die Verspredigt entweder durch Prosavortrage 
unterbrochen war, in denen die dort nur angedeuteten Dinge in 
breiterer Ausfiihrung behandelt warden, oder aber, dass sie den 
Schluss einer Predigt biidete, darin der zuvor in Prosa vorgetra- 
gene Stoff in gebundener und darum leichter behaltlicher Form 
zusammengefasst war. Ich halte das letztere fiir das Wahrschein- 
iichere. Aber auch so werden kurze erlauternde Einschiebungen 
nicht ganz vermeidlich gewesen sein, insbesondere bei dialogisch 
gefassten Ga'fl-a s (z. B. Y. 29) die Bezeichnung dessen, dem die 
Worte in den Mund gelegt sind.’® Da also die beiden vornehmsten 
Kenner des Avesta wesentlicb dieselbe Meinung zu hegen scheinen, 
diirfte man wohl glauben, dass die Frage nicht besonders zweifel- 
haft sein kann; doch glaube ich kaum, dass die Sachen sich so 
ganz glatt zurechtlegen lassen. 

In einer Frage divergieren Geldner und Bartholom.® 
jedenfalis scharf. denn wahrend GeldnER das Wort valastaM als 
Satz in Prosa, Prosarede’ auffasst, fasst es letzterer noch immer* 
als Strophe der Ga-'&a’s’ auf. Beweisend scheint mir N. 50; 

spsntSiMainyUm ’^vaPastahtln^ xSvaS vahi^tspt stavayeiti ■’die mit 
Sp. M. beginnende Strophe (und) sechs AM gebete soil er auf- 
sagen! (Bartholom^e), wo vacasiaUi naturlich absolut nicht ’Prosa, 
Prosasatz bedeuten kann. Auch N. 42: yo gaQanq,m nyam vacim 
apayaiti mmm va vadastaStTm ’wer ein eiuziges Wort® oder eine 


J Geldner lehnt mit Recht den Versncli Th. Baunack’s Stud. II 30^ ff. 
a.h, fur die Hapa^haiti ursprungliche metrisclie Gestalt zu erweisen. 

® Die Gatha’s des Avesta, Strassburg 1905, p. IV £ 

der ja das lurare in verba magistri immer sehr schon exem- 
p ifiziert, gibt diesen Sate Bartholom;e’s als ganz axiomatisch wider, vgl. Avest. 
Elemb. p. 13; Avesta Reader p. 169 f. 

* Vgl. Air. Wb, 1340 mit Lit. 

“ vacastisUm Ms., D. 

® Air. Wb. 1335. 
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einzige Strophe der Ga-B-a’s iibergeht’.^ Keine Stelle — die iibrigen 
sind Y. 58, 8 und Vr. 13, 3^ — erhebt jedenfalls gegen eine solche 
Deutung des Wortes einen Widerspruch, und somit fallt die Stiitze, 
die Geldner aus der Bedeutung dieses Wortes holen mochte. 
Weiter kommt nun aber in Betracht, dass meines Wissens die 
Tradition — die ja doch in Bezug auf den Avesta stark zerriittet 
ist — absolut nichts von einem prosaischen Ga^a-Text zu berich- 
ten weiss; auch wurde man wohl erwarten, dass irgendwo in dem 
jiingeren Avesta sich ein Zitat aus dieser Prosa, ware sie tatsach- 
lich einmal vorhanden gewesen, erhalten hatte.^ Das ist ja aber 
nicht der Fall. Und weiter fragt man sich, ob nicht auch innere 
Grunde gegen die Annahme, dass einst ein Prosarahmen vorhan- 
den gewesen sei, sprechen. Naturlich konnen hier die einzelnen 
Ga&a’s nicht von diesem Gesichtspunkt aus behandelt warden, 
doch mogen einige Einzelheiten etwas naher beleuchtet werden. 

Leider ist uns ja liber die rituelle Verwendung, den viniyoga^ 
der einzelnen Ga-O^a’s eigentlich nichts bekannt, was naturlich dhre 
Beurteilung sehr erschwert. Deutlich ist aber, dass wenigstens 
einige dieser Stiicke nur bei einer speziellen Gelegenheit haben 
verwendet werden konnen; das typischste Beispiel ist ja Y. 53 i 
das bei der Heirat der Pourudista und des Jamaspa entstanden 
sein, und worin Zara'O’ustra selbst die VV. 1—3 und S — 9, Ja- 
maspa aber den V. 4 gesprochen haben soll.^ Dass diese alte 
Tradition richtig ist, bezweifle ich nicht, obwohl die Ga^l’a sonst 
der Interpratation fast uniiberwindliche Schwierigkeiten darzubieten 
scheint. Icb darf aber annehmen, dass Bartholom^E, wenn auch 
im Einzelnen seine Interpratationen bisweilen bezweifelt werden 
konnen, im grossen und ganzen den Zusammenhang des Liedes 
richtig erfasst hat, und ich muss dann gestehen, dass es mir nicht 
verstandlich ist, wo eigentlich die Prosaeinlagen eingefiigt werden 
sollten. Die von BARTHOLOMiE seiner tJbersetzung beigefiigten 


1 Air. Wb. 149; ebensowohl Hesse sich wohl die Form aus a^aya- (Air. 
Wb. 1282) herleiten. 

2 Dazu kommt vacastaUivat^ ’Strophenweise’ in der stehenden Phrase yo 
frasravayat -^qfs^nazmvqn vacastasiivat 'wer die Gs9“a’s rezitiert nach 

Zeilen und strophenweise' Y. 57, 8; N. 23. 24. 

” Besonders fiir Geldner, der ja vacastaUi als Trosa* aufFasst, die somit 
zur Zeit der Abfassung des jiingeren Avesta hatte vorhanden sein mussen, scheint 
mir dies ein schwieriges Problem zn sein. 

^ Vgl, z. B. Bartholomje Die Gatha’s des Avesta p. 118 £; Reichelt 
Avesta Reader p. 205. 
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Anweisungen ’(Zarafl'Q^tra spricht), (Jamaspa spricht)’ sind kaum 
absolut notwendig, und somit konnte man sich nur denken, dass 
eine Prosaeinleitung die naheren Umstande bei der Hochzeit er- 
zahlt hatte. So was ware ja denkbar, es fragt sich aber m. E., 
ob denn za einem Hochzeitslied notwendig auch eine Erzahlung 
von der Hochzeit selbst gehoren muss. Weiter das Y. 29, das 
durcligehend dialogisch abgefasst ist, und wo es mir absolut un- 
moglich zu sein scheint, Prosaeinschiibe einzupassen. Ich muss 
gestehen, dass ich jene Ausserung von BARTHOLOMiE^ nicht ver- 
^ stehe, Prosazusatze waren gerade in dieser Ga.'&a notwendig, um 
den Sprecher jedes einzelnen Verses zu bezeichnen. Denn diese 
Anweisungen stehen ja doch — freilich in strophischer Form — 
in dem Texte selbst; man vergegenwartige sich nur ganz kurz die 
tatsachlichen Verhaltnisse: 

F, I. Xsmaibya gml urvd ’Euch klagte die Seele des 

Stiers’;^ 

» 2. add tasd gm§ pmsat^ ahm 'da fragte der Schopfer des 

Stiers das A§a’ ; 

» j. ahmdi asd . , . paitl. mravat^ 'ihm antwortete A§a’;^ 

» 4., Keine Anweisung; nach Bartholom^ Rede des ASa, was 
aber wegen der Schlussworte: m ai^hat^yadd hvd va- 

sal ’so wird es uns ergehen, wie er will’ schlecht passt. 
Eher sind wohl die Sprecher hier dieselben wie im 
» 5, wo sich freilich keine einleitende Anweisung jfindet, die 
aber wegen der Worte nid urvd gmsid asya ’raeine Seele 
und die der trachtigen Kuh' iiberflussig ware. Der Vers 
wird — wie m. E. auch der vorhergehende — den Seelen 
des Urrinderpaares in den Mund gelegt; 

» 6 , at 9 vaoSat ahurd mazda ’da sprach er selbst, Mazdah 

Ahura’ ; 

>> 7. Nach Bartholom^ gehoren die zwei ersten Zeilen dem 
M. A., die letzte dem Rinderpaare; es scheint sonderbar, 
dass Ahura M, sich selbst als ahurd . . . a'bd hazaosd ’Ahura, 
der mit A§a gleichgewillte’, was doch im Munde des hoch- 


^ Die Gatlia’s des A vesta p* V. 

® Die Ubersetzungen sind durchgehend die von Bartholom^. 

® Nach Bartholomje soli die letzte Zeile dieser Strophe dem taM g9U8\xx 
den Mund gelegt werden; den Grund verstehe ich nicht — Fortsetzuiig von 
Asa's Rede anzunehmen ist doch wohl einfacher. 
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sten Gottes ein bisschen zu bescheiden klingt, bezeichnet. 
Vielmehr gehort wohl der gauze Vers dem Rinderpaare; 
Nach Bartholoma^ Vohu Manah, was dutch die Anrede 
in der letzten Zeile des vorigen Verses nahe gelegt wird; 
atja gdu^ urva raosta ’und ein Jammern erhob da die Seele 
des Stiers'; 

Nach BARTHOLOMiE dem Zara'&ustra gehorig, nur die letzte 
Zeile von V. ii von dem Rinderpaare gesprochen. Die 
Anrufungen an verschiedene Gottheiten sowie die singula- 
rische Form machen es notwendig, den Z. als Sprecher an- 
zunehmen; die letzte Zeile fasse ich als einen Allgemeinen 
Segensspruch von seiten des Zara'&uStra flir die von ihm 
vorher mit dem Worte masa ’o Menschen angeredete Ge- 
meinde auf. 


Die Unterredung spielt sich also (wohl im Himmel)^ zwischen 
der Seele des Stieres (bzw. des Urrinderpaares), dem Schopfer des 
Stieres^, A§a, Ahura Mazdah und Vohu Manah ab; wie in den 
vedischen Dialogliedern der menschliche Sanger ofters den oder 
die Schlussverse spricht, so sind hier dem Zara^l’ugtra, dem Pro- 
pheten des hochsten Gottes, die beiden letzten Verse zugeteilt — 
er hat sie 'geschaut*, um mit den indischen Exegeten zu reden. 
Es scheint mir, dass sich alles ganz glatt erklaren lasst; zu funf 
Versen von elf sind direkte Anweisungen iiber den Sprecher im 
Texte selbst vorhanden, bei den ubrigen kann m. E. dariiber 
kaum ein Zweifel walten. Wo ware hier fur Prosazusatze der 
geeignete Platz? 

So verhalt es sich, wie mir scheint, auch mit den tibri- 
gen Ga.'&a's, Wenn man sie genau durchliest, so bekommt man 
doch m* E. nicht den Eindruck, dass hier etwas fehit, das dutch 
vermittelnde Prosaeinlagen ersetzt zu warden braucht. Vielmehr 
scheint mir jedes Stiick ein in sich geschlossenes Ganzes zu bil- 
den, das — von den interpretatorischen Schwierigkeiten abgesehen 
— sich ganz gut verstehen lasst. Dass iibrigens jede Ga^a, um 
eine Predigt zu sein, zu kurz ist, scheint mir keine iiberzeugende 
Einwendung zu sein, so lange wir absolut nichts von der urspriing- 
lichen Verwendung und Rezitationsweise dieser Literatur wissen. 
Viele — ja, die meisten — Hymnen des Rigveda sind eher kiir- 
zer als langer als die Mehrzahl der Gala’s, was bedeutsam scheint, 


^ BartholomuE Die Gatha’s des Avesta p. 9. 

2 tiber diesen vgl. Bartholom^ Air. Wb. 645 £ 
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weil diese beiden Dichtungsarten wohl doch gemeinsame Muster 
voraussetzen. In der Metrik stimmen ja die Ga&a s im grossen 
und ganzen mit dem Veda liberein^, und wahrscheinlich warden 
sie — gleichgultig ob von Zara-9-ustra oder nicht — im Anschluss 
an altere Vorlageo gedichtet, die ihrerseits mit den Rigvedahym- 
nen gemeinsame indoiranische Muster voraussetzen. Auf diese 
alteren, voravestischen Hymnen spielt wahrscheinlich die 'O’eoYovtTj 
bei Herodot I, 132 an, die natiirlich nicht die der zara-S-uStrischen 
Religion gehdrigen Urkunden meinen kann. Reste dieser altira- 
nischen Hymnen liegen wohl in jiingerer Umarbeitung in den 
Yast’s vor.^ Ebensowenig wie nun aber im Rigveda einstige 
Prosazusatze vorhanden gewesen sind, war dies wohl in jener al- 
testen iranischen Dichtung der Fall, nach deren Vorbildern die 
Ga{)-a’s m. E. gedichtet worden sind. Ubrigens ware es wohl 
denkbar, dass die Lehren der zara-O-ustrischen Religion, die in den 
Ga&a s mehr oder weniger ausfiihrlich gestreift werden, im allge- 
meinen weiter in Prosa hatten ausgelegt werden miissen®, wenn 
tatsachlich alle Ga-S-a’s Lehrgedichte waren. Das ist aber absolut 
nicht der Fall. Die schon behandelten Y. 29 und S3 ausgenom- 
men, finden wir in Y. 28 m. E. einen reinen Hymnus, in Y. 34 
und anderen Gebete und gar keine Lehrgedichte; auch die Schil- 
derung der Visionen in Y. 43 ist vielmehr als Hymnus, jedenfalls 
nicht als Lehrgedicht zu beurteilen. Jedermann muss wohl aber 
zugeben, dass in Hymnen und Gebeten in Versform erklarende 
oder vermittelnde Prosazusatze herzlich wenig am Platze sind, ja, 
sogar niemals vorkommen. Somit scheint rnir Alles eher dafur zu 
sprechen, dass in den Ga-S-a's niemals Prosaeinlagen vorhanden 
gewesen sind. 

Weder indogermanisches noch indoiranisches Alter des 'A- 
khyana' lasst sich also erweisen, vielmehr scheint mir alles darauf 
hinzudeuten, dass die prosaisch-poetische Form literarisch von 
betrachtlich viel jungerem Datum sein muss. Sicher belegt finden 
wir sie vor allem in den irischen Sagen, uber deren Alter nichts 
Bestimmtes gesagt werden kann, und in den Jatakas, deren vor- 
buddhistische Vorlagen eine volkliche Fabel- und Erzahlungslite- 
ratur gewesen sein ^nss, die mit der vedischen herzlich wenig 
zu tun hatte. Die Akhyanatheorie erweist sich also weder fiir 

^ VgL 2. B. Reichelt Avesta Reader p. 184 rail Lit. 

* Vgl. Reichelt Avesta Reader p, 94; die Bedentung vonyi2fi/2*»’Verehrung 
durch Gebet oder Opfer' passt gut zu dem von Herodot geschilderten Vorgang. 

® Vgl. Bartholom.e: Die Gatha’s des Avesta p. IV £ 
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den Veda noch fiir den Avesta als zutreffend, und damit diirfen 
wir sie wohl fur jetzt fiir genug behandelt betrachten. Sie war 
sehr scharfsinnig ausgedacht und ausgefiihrt, lasst sich aber mit 
den uns vorliegenden Tatsachen nicht in Einklang bringen. Wir 
wenden uns demnach zu der von L:6vi, Hertel und V. SCHROE- 
DER befiirworteten dramatischen Theorie um zu prufen, ob es 
dieser gelungen ist mit den diskutierten Fragen besser fertig zu 
werden. 


Als ich zuerst V. ScHROEDER's geistreiches Buch 'Mysterium 
und Mimus im Rigveda’ zu lesen bekam, fiihlte ich mich — das 
muss zugestanden warden — von seinen Argumenten vollig uber- 
zeugt. Die grosse Menge ethnograpliischen Materials, das hier 
als Beweisgrund vorgefiihrt wird, besitzt auch viel grossere Uber- 
zeugungskraft als die sparlichen Andeutungen bei LtVl und die 
allgemeinen Griinde und vereinzelten, z. T. sicher unrichtig ge- 
deuteten Stellen der indischen Literatur, mit denen Hertel seine 
Theorie zu stlitzen sucht. Lange Zeit habe ich geglaubt, dass 
nur diese dramatische Theorie den Schliissel zum Verstandnis der 
vedischen sam'^ada-Litder darbieten konnte. Bei der naheren Be- 
schaftigung mit dem Suparnadhyaya, den Hertel fiir ein My- 
sterium erklart hatte^, stiegen aber leise Zweifel bei mir auf, und 
eine erneute Durchforschung der ganzen Frage hat mir die end- 
giiltige Uberzeugung gebracht, dass die dramatische Hypothese 
ebensowenig wie die Akhyanatheorie im Stande ist, alle Schwie- 
rigkeiten ein fur alle mal bei Seite zu schaifen. Die Griinde 
meiner neuerworbenen Uberzeugung suche ich im folgenden kurz 
darzulegen. 

Hertel® hat nachgewiesen, dass die rigvedischen Hymnen 
— wie die indische Poesie iiberhaupt — nicht rezitiert, sondern 
gesungen warden* Das dies im. wesentlichen richtig ist, bezweifle 
ich nicht, ob aber daraus notwendig folgen muss, dass die Dia- 
loghymnen von mehreren Sangern vorgetragen warden mussten, 
ist mir durchaus nicht klar®; das Mahabharata besteht doch zum 
grossten Teil aus Reden, ja, sogar aus Dialogen, und doch be- 
statigt uns die Tradition, dass es von einem einzigen Suta vor- 

1 WZKM. XXIII, 273 ff. 

2 WZKM, XVIII, 59 ff 137 ff ; XXIII, 273 ff 

3 Vgl. Oldenberg GGA, 1909* p. 67 £ 



getragen wurde. Kdnnte es sich nicht mit den sav^vada's des 
Rigveda, die doch imzweifelhaft der epischen Literatur sehr nahe 
stehen, ebenso verhalten? Doch daruber mag spater etwas aus^ 
fuhrlicher gehandelt warden. Ferner meint nun V. SCHROEDER^ 
bewiesen zu haben, dass mit den vedischen Dialoghymnen nicht 
niir Musik und Gesang, sondern sogar auch Tanz verbnnden war. 
Er stiitzt sich dabei teils auf ethnographische Parallellen, die frei- 
lich sehr beleuchtend sein konnen, kaum aber in diesem Falle 
beweisend sind, teils auch auf vereinzelte Stellen des Rigveda 
selbst, wo gewisse Gotter als Tanzer oder als irgendwie mit Tanz 
in Verbindung stehen dargestellt warden — Stellen, deren Bevveis- 
kraft wegen ihres sparlichen Vorkommens und ihrer teilweisen 
Unklarheit wohl kaum vollig so gross sein kann, wie es V. SCHROE- 
DER meint. ^ Die sar^vada-Yiymnen — sowie einige mit ihnen 
verwandte Lieder des Rigveda — waren also, wenn wir die 
Meinungen Hertel’s und V. Schroeder’s zusammenfassen, kleine 
kultliche Dramen gewesen, die von mehreren Auftretenden unter 
Begleitung von Musik, Tanz und mimischer Aktion — z. T. sogar 
in Masken — gesungen warden; und zwar hat v. SCHROEDER es 
versucht, unter Verwendung eines grossen ethnographischen Ver- 
gleichsmaterials aufzuzeigen, wo im Ritual jedes einzelne dieser 
Lieder seinen urspriinglichen Platz gehabt hat. 

Die hauptsachliche Einwendung, die sich sofort gegen diese 
Theorie erhebt, ist durch v. ScHROEDER^ selbst in gebiihrender 
Weise beachtet warden, die namlich, dass das spatere vedische 
Ritual, das wir doch im Einzelnen sehr gut kennen, und liberhaiipt 
die ganze spatere Literatur absolut nichts von einem derartigen 
dem Rigveda gehorigen kultlichen Drama zu erzahlen weiss. 
Diese Einwendung wird in zweifacher Art zuruckgewiesen : teils 
soli das rigvedische Ritual ein vollig anderes gewesen sein als das 
spatere, das uns in den eigentlichen Ritualbiichern begegnet, teils 
soil das rigvedische Drama im Aussterben begriffen sein und tiber- 
haupt keine Fortsetzung in der spateren Literatur gehabt haben. 

^ Myst. u. Miraus p. 15 ff., vgl. auch Livi Le th^dtre indien pp. 307 ££333. 

2 Ich kann nicht auf die Myst. u. Mimus p. 37 ff. natnbaft gemachten 
Stellen im einzelnen eingehen. Sie sclieinen mir grosstenteils sehr unklar zu 
sein — auch die einheimische Tradition scheint mit ihnen nicht ins Reine ge- 
kommen zu sein. Auf den Aufsatz uber 'Gottertanz und Weltentstehung’ in 
WZKM. XXIV, I ff. komrae ich unten zuriick; ich glaube jedenfalls nicht, dass 
der Vers RV. X, 72, 6, um den sich die Frage dort eigentlich dreht, rich tig 
gedeutet worden ist, vgl. auch Keiith JRAS. 1911, p. 998 n. 4. 

® Myst u. Mimus pp. 35 ff. 68 ff. 
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Beide diese Griinde setzen einen Riss in der Tradition, einen 
klafFenden Zwischenraum zwischen dem Rigveda und der ganzen 
ubrigen Literatur Indiens voraus, der zu gewaltig ware, als dass 
man ihn eigentlich fur moglich halten konnte. Wie das Ritual 
zur Zeit des Rigveda in jedem einzelnen Punkte beschaffen war, 
wissen wir nicht und werden es wohl nie zu wissen bekommen;^ 
dennocli kennen wir es soweit, dass wir behaupten kdnnen, es 
stimme in mehreren Hauptpunkten mit dem spateren genau iiber- 
ein, obwohl vor allem die Terminologie eine viel reichere und viel- 
lelcht auch nicht eine so festgefugte und wohlgeordnete war, wie 
sie es nachher wurde. Indem enthalt das uns aus den Brahmana’s 
und Sutra’s genau bekannte Ritual neben vielem, was von den 
Priestern verkiinstelt imd verschnorkelt worden ist, so viel Uraltes, 
von dem wir behaupten durfen, dass es in indischer Zeit nie an- 
ders gewesen ist, dass wir wohl annehmen miissen, der Unter- 
schied zwischen rigvedischem und yajurvedischem Ritual sei kaum 
allzu gross gewesen. An einen volligen Riss in der Tradition, 
wobei das dem Rigveda gelaufige Ritual total verloren gegangen 
ware, kann ich ebensowenig glauben wie daran, dass die uns vor- 
liegende einheimische Exegese ohne jeden Anschluss an uralter 
Tradition vollig auf eigene Faust von den Exegeten ausgekliigelt 
worden ist. Wenn V. SCHROEDER dagegen behauptet, das von 
ihrn vorausgesetzte vedische Drama bezeicbne liberhaupt das Ende 
einer Entwicklung, die im Hinschwinden begrififen war, und von 
der aus keine Faden zur spateren dramatischen Literatur gezogen 
worden sind, so befindet er sich damit in Opposition gegen L^Vl^ 
und Hertel®, die beide andere Ansichten hegen, Besonders Hertel 
glaubt im Suparnadhyaya und in den visnuitischen Yatras eine 
Fortsetzung des rigvedischen Dramas sehen zu miissen, die zu- 
gleich eine Zwischenstufe zwischen diesem und dem klassischen 
Schauspiel bilden — ein Gedanke, der wohl, wenn wir iiberhaupt 
die Ansichten von der Existenz eines rigvedischen Dramas teilen, 
als der naturlichste bezeichnet werden muss. Dass diese alten 
Mysterien und Mimen im folgenden gar keine Nachkommen ge- 
habt hatten, ist ein paradoxaler Gedanke, den V. ScHROEDER auf 
keine Weise hat glaublich machen konnen. 

Nun verhalt es sich freilich so, dass das spatvedische Ritual 
an Zeremonien, die wir als dramatische Auifiihrungen bezeichnen 

1 Vgl. Hillebrandt Rituallit. p. ii ff. 

® Le theatre indien. p. 307. 

8 WZKM. XVIII, 166 ff. 
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mussen, gar nicht ganz leer ist. WlNTERNITZ^ hat einige dieser 
Begebenheiten zasammengestellt, wie den beim Sakamedha ge- 
brauchlichen Traiyambakahoma^, den Somakauf, der unzweifelhaft 
mit einem ganzen Schauspiel verbunden ist, die Mahavratafeier 
u. s. w, Wiirde man hier alles, was iiberhaupt in Frage kommen 
konnte, aus der Ritualliteratur zusammenstellen, so wurde sich 
eine nicht verachtliche Liste ergeben. Doch das alles hilft uns 
hier nicht weiter, denn kein einziger smjhvada wird bei diesen 
Begebenheiten gebraiicht, von keinem jener Lieder wissen wir, 
dass es tatsachlich bei einem derartigen kultlichen Drama den 
Text abgab. So bleiben wir noch immer in Bezug auf die Ver- 
wendung dieser Hymnen in derselben Unsicherheit. 

Eine rituelle Verwendung dieser Lieder ist uns also im allge- 
meinen nicht iiberliefert, und wenn in einzelnen Fallen Sayana 
eine solche vermutet, so finden wir doch meistens in der Ritual- 
literatur dariiber keine naheren Nachrichten. Uber den viniyoga 
der sa^pz^ada-Hymtien und damit vergleichbaren Lieder hat SlEG® 
das Hauptsachlichste zusammengestellt, woraus man erfahrt, dass 
sowohl Sayana wie Durga bei diesen Texten ofters den dazuge- 
horigen Itihasa selbst als viniyoga auffasst. Was das bedeutet, 
daruber konnen erst im folgenden, wo die einzelnen, in Betracht 
kommenden Hymnen etwas naher betrachtet werden, Vermutimgen 
ausgesprochen werden. 

Wenn also die Ritualliteratur absolut nichts von einer drama- 
tischen Auffuhrung der sav^vadas in Verbindung mit gewissen 
kultlichen Handlungen weiss, so ist ja schon dies ein geniigender 
Grund an der Richtigkeit der dramatischen Hypothese iiberhaupt 
zu zweifeln. Daneber stellen sich aber auch andere Bedenken, die 
kaum weniger schwerwiegend sind, ein, von denen die wichtigsten 
hier beriicksichtigt werden mogen. 

Wenn wir V. ScHROEBER folgen, so soil z. B. das kleine Lied 
RV. IX, 1 12, dessen Verse mit dem Refrain indray endo pdri si^ava 
schliessen, bei einem Volkstumlichen Umzug beim Somafest’ ge- 
sungen worden sein, und gewissermassen in der allerstarksten Ver- 
kurzung eine Schilderung der bei diesem auftretenden Vegetations- 
damonen u. s, w. geben,^ Abgesehen davon aber, dass wir von 
einem derartigen Umzug und von Vegetationsdamonen iiberhaupt 

WZKM. XXIII, 109. 

* Hillebrandt Ritualiit p. 118 £ 

® Sagenstoffe p. 2 ff. 

^ WiNTERNiTZ WZKM. XXIII, III f. stimmt v. Schroeder bei. 
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durch die indische Tradition nichts wissen, so fallt es mir schwer 
zu glauben, dass sich v. Schroeder nicht durcli seine iiberreichen 
ethnographischen Paralielen dazu hat verleiten lassen, in das ziem- 
lich einfache kleine Lied viel mehr hineinlegen zu wollen, als sich 
dort eigentlich findet. Hier finde ich die Kritik von Oldenberg 
u. auf die ich unten zuriickkomme, im grossen und ganzen 
wohl berechtigt. Weiter meint V. ScHROEDER® z. B., dass das 
teilweise Zoten enthaltende Lied von Agastya und Lopamudra 
(I, 179) eigentlich bei einem Fruchtbarkeitsritus — man vergleiche 
den Generationsritus beim Mahavrata u. s. w. — den Text ab- 
gegeben hatte. Nun stimmt das nicht so ganz genati, denn nach 
den bei V. ScHROEDER^ selbst angefuhrten Stellen der Ritualtexte, 
heisst es, das sich brahmacarin und ptiTitscall in gegenseitigen 
Schmahreden ergehen sollen^, ehe dann der rituelle Beischlaf aus- 
gefiihrt wird. Niemand kann aber behaupten, dass das Lied RV. 
I, 179 aus Schmahreden bestehe oder iiberhaupt so was enthalt, 
denn die Zdtchen in den VV. 4 und 6 — die nach SlEG® sogar 
Itihasaverse sind — konnen doch unmoglich als solche bezeichnet 
werden. Das mag nun aber nicht von entscheidender Wichtigkeit 
sein. Wenn wir uns aber denken, dass es sich wirklich so verhalt, 
wie V. Schroeder meint, soli dann das beim Mahavrata agierende 
Paar von Brahmanenschuler und Hure^ immerfort eigentlich den 
Agastya und seine Gattin darstellen? soli ein Liedchen, das ein- 
mal — gleichgiiltig von wem oder aus welchem Grunde — einen 
aus der Heiligenlegende bekannten Vorgang schildernd gedichtet 
wurde, bei jedem Mahavratafert dazu gedient haben, die die ri- 
-tuelle Unkeuschheit ausiibenden fortwahrend als Agastya und seine 
Gattin zu bezeichnen? Mir kommt das ausserst unglaublich 
vor. Und wenn das trotzdem richtig ware, warum hat uns dann 
Latyayana (^r. S. IV, 3), der doch die bei der Unterredung ge- 
brauchlichen Zoten verzeichnet, nicht auf dieses Lied hingewiesen. 
Ich muss gestehen, dass mir Oldenberg*^ mit seiner Kritik wieder 

1 Oldenberg GGA. 1909, p. 79 f£; Rgveda II, 195 ff.; Keith JRAS. 1909, 
.p. 206 (der durchgehend von IX, 118 spricht); 1911, p. 998, Vgl. auch Geldker 
Der RV. im Auswahl II, 143. 

“ Myst. u. Mimus p. 156 ££ 

^ h c. p. 161 f£ 

^ Vgl, z. B. Katy. 5 r. S. XIII, 3, 6: pumBcaluhraJwtacarznav anyo 'nyam 
^hrosatah. 

^ SagenstofFe p. 124 f£ 

® Vgl. uber diese auch Konow Festschr. E. Kuhn p, 113. 

^ GGA. 1909, p. 76 f£ 

6 — 20213. /. CharpeniUr . 
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das Richtige getroffen zu haben scheint.^ Und wo im Kulte sollen 
wir uns das Lied von Sarama und den Pani’s (RV, X, lo8) ein- 
gesetzt denken? Die leisen Andeutungen, die V. SCHROEDER^ hier 
gibt, haben im Ritual absolut keine Stutze und reichen nicht aus. 
Sollen wir uns denken, dass ein Liederzyklus (RV. I, 170. 171, 
165), der eine Begebenheit zwischen Indra, den Maruts und 
Agastya in m, E. ganz und gar epischer Art scbildert, fortwahrend 
bei eineni gewissen Opfer aufgefiihrt wurde, wobei verschiedene 
Akteure den Indra und die Maruts, der Opferpriester selbst wohl 
den Agastya darstellte? Fiir V. ScHROEDER und Hertel ist dies 
sogar ein wohlgegliedertes, in Akte eingeteiltes kultliches Drama, 
was ja mdglich ware — obwohl die Akte ziemlicli kurz sind — 
wenn sich die Sache iiberhaupt glaublich machen liesse. Oder 
das Lied von Yama und Yam! (RV. X, 10), das sozusagen den 
ersten Akt eines rituellen Fruchtbarkeitsdramas bildeu soil; man 
braucht wahrlich viel, ja zuviel Phantasie, um aus diesem Liede 
so was herauslesen 211 konnen.® 

Um das schon Gesagte kurz zusammenzufassen, so finde ich 
es in manchen, ja, in den meisten Fallen unglaublich, dass Hymnen 
und Lieder, die meinetwegen am ehesten epischen Charakter auf- 
weisen und einen vereinzelten Vorfall der Sage oder der Legende 
schildern, immerfort innerhalb des Rituals ihren Platz gehabt ha- 
ben sollen, und dass dort die aiiftretenden Priester ii. s. w. die 
RoIIen des Agastya, des Yama, der Sarama (!)^ u. $. w. agiert 
haben sollen. Diese auch fur sich unglaubliche Annahme wird 
durch das absolute Nichtvorhandensein jeder Nachricht innerhalb 
der Ritualliteratur iiber eine derartige Verwendung der sm^vadds 
noch unglaublicher. Damit soil aber nicht a priori verneint werden, 
dass einzelne jener Hymnen doch wirklich eine Art Dramen sein 
konnen, da wir doch von gewissermassen dramatischen Auffuhrun- 
gen im Ritual wissen; nur meine ich, dass sich die Akhyanatheo- 
rie nicht, wie v. Schroeder und Hertel meinen, durch eine 
dramatische Hypothese ersetzen lasst, die alle Falle ohne weiteres 

1 Der Einwand bei Hertel WZKM. XXIII, 282 £ ist zieinlich nichtssagend. 

2 Myst. u. Mimus p. 174. 

® Mit der Geschichte des Rsyasraga, die v, Schroeder L c. p. 292 ff. mit 
dem Yama-Liede konibiniert, bnde ich keine Beruhrungspiuikte. Die RsyasriTga- 
Sage dagegen spielt wirklich auf alte Frachtbarkeitszaiiber (Coitus bringt Regen 
und Fruchtbarkeit) an. 

^ Wenn ich mit meiner unten(p. 91 ff.) geausserten Vermutung uber Sarama 
Recht habe, ware das freilich moglich, v. Schroeder £isst sie aber als Gotter- 
hiindin auf. 
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ganz glatt aufklaren soli. Um aber diese Behauptung, dass sich 
alle jene Hymnen gar nicht nach einer universellen Regel beur- 
teilen lassen, welter zu stiitzen, werde ich iiii folgenden das durch 
V. SCHROEDER ins Feld gefuhrte Material aus dem Rigveda in 
Einzelkeiten etwas naher prufen. Dabei sehe ich von vornherein 
von RV. IV, 1 8, das ich aus besonderen Griinden an anderer 
Stelle (ausserhalb dieses Buches) behandeln werde, sowie von VIII, 
100 (89), das schon friiher von mir behandelt^ und — wie ich 
noch immer glaube — richtig beurteilt wurde, ab. Dass es sich 
hier nicht um eine eingehende und allseitige Behandlung dieser 
z. T. so ausserst unklaren und schwierigen Hymnen handeln kann, 
liegt in der Natur der Sache und wird jedem Leser unmittelbar 
klar sein. 


Ich fange mil einigen Liedern an, die von der einheimischen 
Tradition nicht als smpz/adas bezeichnet werden, dennoch bei 
V. ScHROEDER in Zusammenhang mit diesen behandelt worden 
sind. Zuerst das sogenannte Spielerlied, RV. X, 34, das V. SCHROE- 
DER als einen Mimus bezeichnet.^ Schon HerTEi/ hatte dieses 
Lied als eine Art. 'bhana in nuce’, ein kurzes monologisches 
Drama bezeichnet, ohne sich weiter uber seine Aufftihrung oder 
Verwendung zu aiissern. Diese wird aber durch V. ScHROEDER 
naher bestimmt: bei dem agtiyadheya kommt bekanntlicherweise 
ein rituelles Wiirfelspiel vor‘^ und dies auch bei der Anlegung 
des sabhya-YtM^xs, des in der sabhd, dem Spielhause, brennenden 
Feuers; bei dieser Feueranlegung in der sabhd nun lasst V. ScHROE- 
DER den Mimus des ruinierten Spielers aufgefuhrt worden sein und 
bemerkt dazu: ^da mochte wohl manches Herz gepackt und im 
Innersten erschlittet werden, mancher Horer sich an diesem Bilde 
des Elends, das die Wurfelleiderschaft zur Folge hat, ein warnen- 
des Exempel nehmen'.^ Gewiss eine sehr scharfsinnige Vermutung, 
die aber durch nichts gestiitzt ist und m. E. auch kaum gestiitzt 
werden kann. Sehen wir vielmehr nach, wie weit ims die eiiv 
heimische Tradition auf den Weg helfen kann. 


^ Vgl, W2KM. XXV, 290 ff. 

® Myst. u. Mimus p. 377 ff. 

3 WZKM. XVIII, 152. 

^ Vgl. Hillebrandt Rituallit. p. 106 ff. 
^ 1. c. p. 385. 
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Die AnukramanI gibt als Inhalt des Liedes aksahrsipramif}isa 
ca akmkitavaninda ca Treis des Wiirfels und des Ackerbaus so- 
wie Tadel des Wiirfel(spiele)s und des Spielers’ an.^ SlEG^ hat 
also ganz Recht, wenn er bemerkt, dass schon die AnukramanI 
(und Yaska) dem Liede nur didaktischen Zweck zuschreibt, was 
dadurch bestatigt wird, dass Sayana hier mit den Worten gato 
viniyogali nur des samanyaviniyoga gedenkt, ohne einen vUesa- 
viniyoga uberhaupt anzugeben, Irgendwelche rituelle Verwendung 
des Liedes scheint also die einheimische Tradition nicht zu ken- 
nen. Als Verfasser nennt die Tradition den Kavasa Ailusa, der 
auch als Dichter von RV. X, 30—33 gilt, liber den aber ins Reine 
zu kommen es schwierig zu sein scheint. Mit dem Kavasa, den 
RV, VII, 18, 12 als einen der vernichteten Feinde der Trtsu nennt 
konnte er ja freilich identisch sein, was aber lange nicht feststeht.® 
Andrerseits meint Geldner*^ — wohl mit Recht — dass Kavasa 
der pttrohita des Kurusravana, eines Nachkommlings des Trasa* 
dasyu^, gewesen war, durch dessen Sohn Upamasravas aber ab- 
gesetzt und seines Amts entlassen wurde. Die Ursache gibt 
Geldner nicht an — war es vielleicht die Spielleidenschaft, der 
er zum Opfer fiel? Dem sei aber, wie ihm wolle: durch die von 
Geldner u. a, namhaft gemachte Stelle Ait Bn II, 19, i — 3^ 
gelangen wir aber auf festeren Boden. Dort lesen wir namlich 
folgendes: rsayo vai Sarasvatyarii sattram asata. te Kavasam 
Ailusarii somad anayan: dasyah ptitrali kitavo ^brahmanali kathmp 
no madhye 'dlksistetL tam bahir dhanvodavahann"^ : atrainam 


^ V. ScHROEDER Myst, u. Miiuus p. 378 bemerkt, dass von einer Lobpreisung 
der Wlirfel docli keine Rede sein kann. Mit Unrecht — da V. 12 offenbar ols 
Preis der Wurfel aufgefasst werden muss. Die ganze Frage wird iibrigens 
durch vSadgurusisya und Sayana entschieden, bei denen es heisst: tatraksan 
dvadaSi staiiti navamy Myd ca saptami / trayodasl krshn stanti (wie Macdonell 
Sarvanukram. p. 151 dazu kommt zu schreibcn: tatrdkmn dvddasi stauti I navamy 
adya , . . krstm stauti ist einfach unverstandlich, zumal das richtige schon bei 
Muller RY. darsteht; in der Bdiaddevata VII, 37 hat ubrigens Macdonell 
selbst die richtige Lesart). 

® Sagenstoffe p. 4. 

2 Vgl. Hopkins JAOS. XV, 260 ff.; Pargiter JRAS. 1910, p. 50; Keith 
ibid p. 923; Oldenberg Rgveda II, 15 £ sowie Macdonell Sc Keith Vedic 
Index I, 143 mit Lit. 

^ Ved. Stud. II, 150; Der RV. im Auswalil II, 155. 

® Vedic Index I, 170. 

® Vgl. auch S'ahkh. ^r. XII, 3. 

^ Eine ahnlichc Erzahlung von Syavasva in TMBr. VIII, 5, 9, vgl. Weber 
SBBAW. 1891, p. 793; SiEG Sagenstoffe p. 61. 
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pipasd hantti Sarasvatyd udakam md pad iti. sa bahir dhamodulhali 
pipdsayd vitta etad aponaptrlyam apa§yai: pra devatrd brahmane 
gdtiir etv iti (RV. X, 30, i), tendpam priya'rYi dhdmopdgacckat tarn 
dpo ^ituddymiis tayfi Sarasvaii saniantam pa 7 yadhdvat (i). tasmad 
dhapy etarht Parisdrakain iiy dcaksaie, yad enarii Sarasvatl 
smnantam parisasdra (2). te vd rsayo 'b 7 'ava?i: vidur vd zmaffi 
devd, upemaTp hvaydmalm iti. tatheti. tazn tipdhvayanta, tain 
upahuyaiiad aponaptrlyam akurvata\ pra devatrd bralmiaiie gdtur 
etv itiy tendpdm priyar^ dhdmopdgacchann up a devdndm (3). Da- 
dutch wissen wit also, dass Kavasa Ailusa von seinen Kollegen 
als 'Sohn einer Sklavin’ ^ und ’Spieler’ von der Weihe ausgeschlos- 
sen, spater abet wieder aufgenommen wurde. Die Bezeichnung 
des Mannes als kitava ’Spieler’ in einer sonst mit dem Liede RV. 
X, 34 nicht zusammenhangenden Legende, stellt es m. E. un- 
zweifelhaft fest, dass es sich hier um dieselbe Person handelt, und 
ich glaube nicht, dass er in der Brahmanastelle diesen Titel tragt, 
weil er schon aus dem Rigveda als solcher bekannt war, sondern 
dass hier von einander unabhangige Traditionen vorliegen.^ Ich 
glaube also, dass Kavasa Ailusa, der Verfasser von X, 34 und 
purohita des Kdnigs Kurusravana, seiner niedrigen Geburt und 
seiner Spielerleidenschaft wegen bekannt w^ar und wegen beider 
Sachen vielfach zu leiden hatte. 

Wenn es aber feststeht, dass der Hymnus einem individuellen 
Verfasser gehort und einer besonderen Begebenheit zufolge ge- 
dichtet wurde, dann fallt es schon schwieriger, darin einen bei 
einer gewissen rituellen Handlung aufgefuhrten 'Mimus des rui- 
nierten Spielers’ sehen zu wollen, Es scheint mir iibrigens nicht 
unmdglich, dass auch das Lied selbst, das freilich den Kavasa 
nicht nennt, doch eine deutliche Anspielung auf ihn enthalte: die 
Tsis machen ihm ja in Ait Br. 11 , 19, i zum Vorwurf, dass er 
ein ddsyah ptitr ah, ein outcaste sei; in X^ 34, ii sagt der Dichter 
aber von sich selbst: so dgner dnte vTsaldh papdda^ Bei der ver- 
zweifelten Stimmung der Reue, die offenbar den Dichter ergriffen 

1 Vgl. Roth Z. Lit. a. Gesch. d. Veda p. 134; Weber Ind. Stud. II, $11. 
Vgl. auch' Hillebrandt ZDMG. XLVIII, 423; VM. Ill, 374. 

2 Die Meinung von Keith JRAS. 1910, p. 922 £, das Lied X, 34 ware erst 
spiit dem Kavasa . zugeschrieben worden, da er im Ait. Br. nicht als Verfasser 
desselben auftritt, kann ich nicht gutheissen. In Ait. Br. II, 19, i wird doch 
Kavasa nicht einfach deswegen ausgeschiossen, weil er ein Spieler ist; erbraucht 
sich somit nicht gerade deswegen zu rechtfertigen, und X, 34 ware hier herz- 
lich wenig an seinem Platz, Ubrigens zitiert das Brshmana einfach die erste 
Zeile des ersten Kava^aliedes, das gerade in dieser Situation passt. 



86 


hat, scheint es rair nicht iinmoglich, dass er mit diesem zrsaldh 
selbst seine niedrige Herkunft zugestanden hat Freilich begnugen 
sich die Ubersetzer im allgemeinen mit der Bedeutung ’VVicht’ oder 
so was, was ja, da das Wort im Rigveda sonst nicht vorkommt, 
nicht mit direkten Griinden abgewiesen warden kann. 

Mir scheint es ziemlich unzweifelhaft, dass wir bei diesem Liede 
von einem Mimus gar nicht sprechen dtirfen. Vielmehr ist das 
Lied, wie die Tradition angibt, einfach aus didaktischen Zwecken 
in den Rigveda aufgenommen worden; Kavasa Ailusa, ein bekannter 
alter rsi, war der Spielleidenschaft verfallen gewesen, suchte aber 
in diesem herrlichen Gedichte tails seine Leiden zu schildern, 
teils auch seiner elenden Leidenschaft zu entsagen. Da sich nun 
andere Hymnen von diesem Dichter vorfanden^, die anderen 
Zwecken dienten, wurde auch dieses Lied in die Sammlung mit- 
genoramen, zumal ihm ein hoher didaktischer und moralischer 
Wert zukam. Denn ich glaube nicht, dass die Ansicht aufrecht 
erhalten warden kann, die besonders von BLOOMFIELD verteidigt 
worden ist, jedes Lied des Rigveda miisste einem rituellen Zweck 
dienen; die Ausnahmen sind nicht viele, sie sind aber durch das 
Schweigen der Tradition iiber ihre rituelle Verwendung als un- 
zweifelhaft festgestellt und konnen nicht gut weggeraumt warden. 

Kavasa Ailusa ist das erste Opfer der Spielleidenschaft, das 
die indische Literatur kennt; viel beriihmtere Nachfolger hat er 
in Nala und Yudhisthira gefunden.^ Ich glaube auch, dass die 
Tradition sich des ideellen Zusammenhanges des alten Kavasa mit 
diesen tragischen Gestalten des grossen Epos nicht unbewusst 
war: wenn es namlich in X, 34, 4 heisst: dnye jay am pari mrkanty 
asya ydsydgrdhad vedane vajy aksdh^ so erklart Sayan a das pari 
mrianti mit vasirakeiadyakarsanena sar^sprkanti, wobei er ohne 
jeden Zweifel an die bekannte Episode von Duh§asana und Draupadi 
in MBh. II, 2198 flF* 2251 ff.® gedacht hat. Was die Komposition 
des Liedes betrifit, so enthalten die VV i — 1 1 die aksakitavanmda, 
den Monolog des Kavasa, worin er das elende Leben des Spielers 
schildert und die Wiirfel verflucht; V. 12 enthalt das Gebet, das 
er an den Fiihrer der Schaar der Wiirfel richtet, und V. 13 deren 
Antwort, d. h. diejenige des Kali^, der hier als Person gedacht 
wird: der Schlussvers (V. 14) endlich enthalt die Beschworung, 

^ RV. X, 30-33. 

^ ScHROEDER Myst. u. Mimus p. 394 f. 

^ fiber diese vgl. jetzt Winternitz Festschr. E. Kuhn p. 299 ff. 

^ So fasse ich die Sache mit Luders Wurfelspiel pp, 40 if. 54 auf. 
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die der Ungllickliche an die Wiirfel richtet. So ist das Gauze 
einfach ein Klage- und Busslied des Kavasa, das weder als Mimus 
aufgefasst werden darf noch, um verstandlich zu sein, der er- 
ganzenden Prosa bedarf.^ 


^ Es sei mir gestattet, an diesem Orte ein paar kleine Bemerkungen zum 
Texte, die viel zu bescheiden sind, um anderswo veroffentlicht werden zu kon- 
nen, zii machen. In V. 2 ist d^a . . . afvdham sehr verschieden aufgefasst 
worden; ich wiirde mich am ehesten Luders Wiirfelspiel p. 64 anschliessen, 
demgemass Kavasa (ebenso wie Yudhisthira) die eigene Gattin verspielt hatte, 
ware nicht das d^pa , . . rimaddhi im folgenden Verse, das unmdglich dasselbe 
bedeuten kann; somit volil einfach ’ich verstiess’ — V. 3 : vivide 7narditd7^am 

vgl. RV. IV, 18, 13; die Erklarung des Sayana: 77 ia 7 ditaram dha 7 iadd 7 ie 7 ia 
sukha.yita 7 'am scheint mir beachtenswert, Man vergieiche auch 77 irdaii in AV. 
VII, 1 14, I (vgl. L,uders Wurfelspiel p. 42 f.). Die Bemerkung iiber den zweiten 
Halbvers bei Geldner ist mir nicht vollig verstandlich — V. 5 : das umstrittene 
davi^d?ii gehort naturlich zu div- (anders, aber unzweifelhaft verfehlt v. Schroe- 
DER WZKM, XIII, 1 19 ff. 297 f.; Myst. u. Minius p. 393 A. i) ~ V. 8: was 
Savitar in deni Vergleich fiir eine Rolle spielt ist mir ganz unverstandlich ; 
Siiyana hiift hier nicht weiter. Vielleicht ware es moglich RV, X, 116, 9: ayd 
iva pdri ca 7 'a 7 tti devs. (vgl, Luders Wurfelspiel p. 50 f.) als Parallele hinzu- 
zuziehen, was aber wenig hiift, da die Bedeutung von kf^ilati in unserem Verse 
doch in Bezug auf Savitar unklar bleibt. Zu bemerken ist, dass Savitar, der auch 
in V. 13 vorkommt, der einzige Gott ist, den das ganze Lied uberhaupt nennt 
— V. 10: die Deutung, die Luders 1 . c. p. 65 diesem Verse gibt, kann ich nicht 
gutheissen; das natiirliche ist offenbar, dass der arme, verschuldete Spieler nachts 
als Dieb in die Hauser anderer Leute einzubrechen versuclit, was ja auch Sayana 
bestatigt {emery d 7 'tha 77 i tipagacchati) — V. ii: unklar ist mir der Ausdruck: so 
dgner dfite vrsaldh papdda (iiber vrsaldh habe ich schon oben gesprochen; es 
scheint mir deutlich, dass er doch mit dem*im folgenden Verse an Kali ge- 
richteten Gebet in Zusammenbang stehen muss, so namlich, dass Kavasa vor 
dem niederfallt, an den er sein Gebet richtet. Das ware jedenfalls hier das 
naturliche. Dann muss aber agni hier eine ganz andere Bedeutung haben als 
in der von Geldner zu V. 9 angefuhrten Stelle SBr. V, 3, i, 10 : adhideva 7 ia 77 i 
vd agnis tasyaite *7igd7'd yad aksdh; doch ist dies ja sehr unsicher — V. 12 
enthalt ein Gebet des Spielers an deri ’Heerfuhrer der grossen Schaar’, den ’Ko- 
nig des Heeres’ (der Wiirfel), der nach den von Luders 1 . c. pp. 40 ff. 54 an- 
gefuhrten Stellen unbedingt Kali sein muss (die Erwahnung der kviani in V. 6 
scheint mir hier keine Bedeutung zu haben) — V, 13 enthalt die Antwort des 
als Person gedachten Kali; der Hinweis auf Savitar scheint mir auch hier zweifei- 
haft. Steht dieser Gott zum Wiirfelspiel in irgendwelcher Beziehung — V. 14: 
Beschworung der Wiirfel, bildet ganz naturlich den Abschluss des Liedes 
(anders v. Schroeder Myst. u, Mimus p. 394). Der Ausdruck: any 6 babh 7 'und 77 t 
p7dsitate nv dstu scheint mir von keinem Erklarer richdg erfasst worden zu 
sein; prdsiti- bedeutet ja seiner Etymologie nach etwa ’Schlinge’, eine Be- 
deutung, die das Wort an mehreren Stellen aufweist (vgl. Geldner Glossar). 
Demnach wird man wohl zugeben, dass das Wort auch ’Zugel, Zaum’ bedeuten 
kann, obwohl diese Bedeutung — wenigstens nach den Worterbiicliern zu ur- 
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Zu den Liedern des Rigveda, die der wortliclien Interpretation 
die allerwenigsten Scliwierigkeiten bieten, dennoch aber in Bezug 
auf ihrera Zwecke vollig unbegreiflich sind, gehort RV. X, 119. 
Nach der einheimischen Tradition soli Indra als WachteP den Soma 
getrunken und dann von den rsz's iiberrascht dieses Lied gesungen 
haben. Man bemerkt mit Recht, dass jene AufFassung in dem 
Liede selbst keine Stiitze hat; dennoch hat man es ein 'Selbst- 
gesprach des betrunkenen Indra’ betitelt, obwohl jener Gott im 
Liede gar nicht genannt wird, einzelne Verse sogar im Miinde 
des Indra v5llig undenkbar sind.^ Diese Auffassiing, an der ge- 
wisse Gelehrten nqch immer festhalten^, wird von anderen, wie 
ich glaube mit Recht, nunmehr beseitigt/ Nach Hertel und 
V. SCHROEDER soil das Lied eine Art Mimus sein, der nach letz- 
terem Forscher als erheiterndes Zwischenspiel bei einem grossen 
Somafeste diente. Auf das Lied selbst kann ich hier nicht ein- 
gehen, darf aber vielleicht hoffen, anderswo darauf zuruckzukom- 
men; solange es aber absolut nicht feststeht, was das Lied eigen t- 
lich enthalt, wie es iiberhaupt zu fassen ist, so scheint es mir 
verlorene Miihe zu sein, dariiber zu diskutieren, welcher Art von 
Literatur das Stuck angehort, wie es verwendet wurde. Sayana 
wenigstens gibt durch seinen Ausdruck viniyogali^ zu er- 

kennen, dass ihm kein ritueller Gebrauch des Textes iiberhaupt 
bekannt war. Ihm scheint das Stiick einfach literarischen Wert 
besessen zu haben. 

Noch kiirzer kann ich mich liber RV. X, 97 aussern, den 
V. ScHROEDER^ als ’Mimus des Medizinmannes’ bezeichnet, und 
dem er auch in einem der grossen Somaopfer Platz bereiten will. 

teilen — nicht belegt zu sein scheint; ich fasse nun den Ausdruck als auf das- 
selbe Gleichnis anspielend wie V. ii c: ^urvoJmi dsvan yuyujd hi habhrin, 
Es wiirde also etwa heisseni ’em Anderer mag jetzt beim Zugel der braunen 
(Pferde) sein’ = 'ein Anderer mag von jetzt an die braunen Pferde (: die Wurfel) 
lenken’. 

^ Laba — oder ist dies ein Eigenname? Man vergleiche librigens, dass nach 
Brhaddevata VI, 151 und MBh. V, 227 if. der Mund des Tri^ras, mit welchem 
er Soma schlurfte, in einen kapinjala (Haselhuhn, francoline partridge) ver- 
wandelt wurde, vgl Winternitz WZKM. XX, 19 ff. 

® So vor allem V. 13. 

® Vgl. z. B. Hertel WZKM. XVIII, 152; v. Schroeder Myst. u. Mimus 
p. 361 ff.; Herakles u. Indra p. 17; Geldner Der RV. im Auswahl II, 202 f. 

^ WiNTERNiTZ WZKM. XXIII, 1 18 A. I ; Oldenberg Rgveda II, 339 £ 

® SiEG Sagenstoffe p. 2 ff. 

® Myst. u. Mimus p. 369 f£ 



Ich kann mich darauf beschranken, WlNTERNiTZ^ meine vollige 
Zustimmung zu spenden^ wenn er das Lied als ’ein ganz gewohn- 
liches medizinisches Zauberlied ganz von der Art wie das an alle 
Krauter gerichtete Lied des Atharvaveda VIII, f bezeichnet. 
Ubrigens ist die Sache dadurch aus der Welt gebracht, dass 
Sayana — was V. Schroeder wohl tibersehen hat — nach Agv. 
Sr. S. VI, 9, I die rituelle Verwendung des Liedes genau angibt; 
es soil, wenn einein diksita Fieber oder so was befallt, als Zauber- 
spruch verwendet warden.^ Demnach kann es sich ja nicht waiter 
darum handein, einen ganz anderen nnd durch nichts bezeugten 
rituellen Gebrauch des Liedes vorauszusetzen; es ist mir iibrigens 
des ganzen Inhalts des Liedes wegen schwer verstandlich, wie 
V. Schroeder eigentlich auf den Gedanken gekommen ist, es als 
Mimus erklaren zu wollen. 

Endlich der sogenannte Froschhymnus — RV. VII, 103 — 
den V. Schroeder^ auch for einen Mimus erklart; er ist sogar 
geneigt anzunehmen, dass die Bralimanen, die nach HauGs^ 
Zeugiiis noch iramer das Lied bei Diirre und Regenmangel rezi- 
tieren' sollen, einmal in Froschmasken das Stuck agiert haben 
sollen und erinnert an die vielfachen Tiermaskentanze des attischen 
Dramas. Mehr als eine Vermutung ist das ja auch bei v. Schroe- 
der — was er selbst ausdriicklich unterstrichen hat — nicht es 
muss aber bemerkt werden, dass jene Vermutung doch nicht durch 
Haug’s Mitteilung im geringsten unterstiitzt wird. Denn es ist 
doch nicht entfernt dieselbe Sache, wenn die Brahmanen ein Lied, 
das anerkannterweise von Anfang an ein Regenzauber und Regen- 
hyranus gewesen ist®, rezitieren um Regen zu verlangen, Oder 

i WZKM. XXIII, 115 (vgl. auch Oldenberg Rgveda II, 311; Geldner Der 
RV. im Auswahl II, 194 lk). 

- Auch Durga zu Nir. 3, 15 {II, 318, 15 ff,) schreibt rituelle Verwendung 
des Liedes vor, die mit der Vorschrift des Aivalayana ubereinstimmt. 

® Myst. u. Mimus p. 396 ff. 

^ Brahma und die Brahmanen, Munchen 1871, p. 12 (vgl. p. 40). 

c Vgl. auch WiNTERNiTZ WZKM. XXIII, 115 f. 

® Vgl. vor allem Yaska Nir. 9, 6 und von neueren Arbeiten besonders 
Bloomfield PAOS. XVII, 173 ff. (teilweise schon Haug I. c. und Oldenberg 
ReL d. Veda pp. 70, 450) und v. Schroeder 1 . c. Neben der Auffassung des 
Liedes als Regenzauber ist doch auch diejenige berechtigt, die von Geldner 
Der RV. im Auswahl II, 117 vertreten wird, dass natnlich die Vasi^tha’s mit 
dem ietzten Verse ihre Gegner, die Visvamitra’s, haben verhohnen wollen. Mit 
Unrecht scheint mir Oldenberg Rgveda II, 66 £ dieselbe in Zweifel zu ziehen. 
Vgl. iibrigens auch Grierson JRAS. 1903, p. 464 (Hopkins JAOS. XXIV, 393). 
Zum Froschkultus und Regenzauber vgl, auch Waddell IA. XXII, 293 ff.; Lau- 
fer KluoBum Bsdus Pai Siiin Po p. 120; Bender JAOS. XXXVII, 186 fh 
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wenn sie das Lied jemals mimisch zur Auffdhrung gebraclit hatten. 
Die AufFassung des Liedes als ein wesentlig dramatisches Produkt 
ist unnotig, durch nichts berechtigt und scheint mir sogar der 
indischen Tradition, die nur von einer Rezitation des Liedes von 
Seiten des ’Vasistha’ zu erzahlen weiss, zu widersprechen. Naher 
kann und brauche ich auf das vielumschriebene Lied an dieser 
Stelle nicht einzugehen. 

RV. IX, 112^ lasse ich hier vollig bei Seite, da ich schon 
oben^ als meine Ansicht hervorgehoben habe, dass ich mich im 
grossen und ganzen hier der Ansicht Oldenberg’s anschliesse. 
Eine eingehendere Widerlegung der Behandlung des Liedes durch 
V. SCHROEDER ist an dieser Stelle nicht angebracht, zumal sein 
ethnographisches Material naturlich nur bei der Anwendung und 
Uberfuhrung auf vedische Verhaltnisse unrichtig beurteilt zu sein 
scheint. Ihren grossen und dauernden Wert behalt naturlich eine 
derartige Zusammenstellung auf jeden Fall. 

Ich gelie also jetzt zu den eigentlichen smiivadds, die von 
der einheimischen Tradition als solche angegeben werden, iiber. 

Dabei fange ich mit einem Liede an, das zu den hiibschesten 
und klarsten der sa'ifivddas gehdrt, dem Dialog zwischen Sarama 
und dei^ Panics (RV. X, io8). Oldenberg^ scheint jetzt uber 
dessen Akhyanacharakter zu zweifeln, da er es als 'Akhyana?' 
bezeichnet, und zwar mit vollem Recht, denn das Lied wiirde 
durch Prosaeinlagen nur verdorben werden^; zudem versteht man 
kaum, was eigentlich die Prosa enthalten sollte, Wiederum hat 
V. SCHROEDER® das Lied als Drama erklaren wollen und meint, 
dass es ein Vorspiel zu einem Somafeste, bei dem der Sieg des 
Indra und seiner Helfershelfer uber die bosen Damonen, die Panis, 
gefeiert wurde’ sein konnte; auch Winternitz^ gibt zu, dass man 
sich ’eine dramatische Handlung von der einfachsten Art’ dabei 
vorstellen konnte. Eine rituelle Verwendung des Liedes kennen 
die indischen Exegeten von Yaska an liberhaupt nicht sondern 
sie erzahlen nur einen bekannten Itihasa, den man z. B. bei 
Geldner® aus SadguruSisya angefuhrt findet. Dem Brhaspati, 

^ *Ein volkstumlicher Umzug beim Somafest’ (Myst, u. Mimus p. 40S ff.). 

^ Vgl. p. 80 f. 

^ Rgveda II, 331. 

^ Vgl. Hertel WZKM. XVIII, 60 ff. 

® Myst. u. Mimus p. 173 ff. 

« WZKM. XXIII, 113 f. 

^ Sayana sagt einfach gato viniyogah, 

^ Der RV. im Auswahl II, 198. 
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dem purohita des Indra, waren seine Kiihe von den unter Vala’s 
Befehl stehenden Pani’s — bose Damonen — gestohlen worden; 
Indra sandte nun die Gotterhiindin (devaiu 7 il) Sarama aus um die 
Kiihe auffindig zu inachen, und die setzte iiber die Flut Rasa, 
besuchte die Panics und machte das Versteck der Kiihe ausfindig.^ 
Bei ihrem Besuch entspann sich der im Rigveda erhaltene Dialog, 
in welchem die Pani's — oder vielmehr ihr Wortfuhrer^ — die 
Verse i, 3, 5, 7 und 9, Sarama wiederum 2, 4, 6, 8 und 10 — ii 
sprachen; dariiber, dass diese Rollenverteilung ganz richtig ist, 
konnen keine Zweifel walten, das Lied gibt dabei selbst guten 
Bescheid. Und auch dariiber kann man nicht zweifeln, dass das 
Lied einfach, wie Geldner es ausdriickt, ’ein balladenhafter Dia- 
log’, ein Stuck alter, guter epischer Poesie ist, das niemals ri- 
tuelle Verwendung gehabt hat^ sondern einfach, weil es sich dem 
Muster der Rigvedalieder fiigte und weil es einem in rigvedischer 
Zeit wohlbekannten Sagenkreise angehorte, der Sammiung der 
real} einverleibt wurde. 

Hier soil nicht iiber den vermuteten historischen Hintergrund 
der Pani-Sage® weiter gesprochen werden; auch die dunkle Gestalt 
der Sarama, und wie sie iiberhaupt dahin gekommen ist, als 
Hiindin, Urmutter des Hundegeschlechts (sdrameya) aufgefasst zu 
werden, soil einer kiinftigen Untersuchung vorbehalten werden. 
Nur das mag hier kurz angedeutet werden, dass an den Rigveda- 
stellen, wo die Sarama vorkommt^, absolut nichts dafur spricht, 
dass sie als Hiindin oder in Hundsgestalt auftretend gedacht wurde. ^ 
Yaska (Nir. ii, 25) nennt sie freilich schon devakin% aber der 
Nigh. 5, 5 kennt sie iiberhaupt nur als madhyastMnadevam 
’Gottheit der Mittelregion’ und einer der grossten Kenner des 
Rigveda^ hat sie ohne Zweifel mit Recht als ^urspriinglich viel- 

1 Im Jaim. Br. (Oertel JAOS. XIX, 97 ff) und in der Brhaddevata VIII, 
50—36 findet sich eine Fortsetziiug der Geschichte, die uns hier nicht interes- 
siert. 

* Vgl. den Singular krnavai in V. 9. 

^ Vgl. Hillebrakdt Vm, I, 85 ff. und neuerdings ZDMG. LXX, 512 ff; 
anders aber vielleicht unrichtig Oldenberg Rel. d. Veda p. 145 

^ Vgl. ausser diesem Hymnus RV. I, 62, 8; 72, 8; III, 31, 6; IV, 16, 8; 
V, 45 , 7-8. 

^ Vgl. V. ScHROEDER Myst. u. Miuius p. 177. 

« Devaraja zur Stelle (Nir. I, 487, 3), fasst sie naturlich als devasum auf. 

^ Geldner Der RV. im Auswahl p. 199* Was andrerseits Ehni Der ved. 
Mythus von Yama p. 138 ff. vorgebracht hat, ist mir nicht direkt annehmbar, 
scheim mir aber auch nicht so absoiut abgewiesen werden zu miissen, wie es 
Bloomfield JAOS, XV, 169 f. tut. 
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leicht die Stimme der Gdtter' — bzw. des Indra — bezeichnet. 
M. E. ist sie von Anfang an — um mit den indischen Exegeten 
2u reden — die ’Stimme (vak) der Mittelregion’ die naheren 
Beweisgriinde, die mich zu dieser Annahme gefuhrt haben, kann 
icli an dieser Stelle nicht entwickein, ich muss dass fiir eine weit- 
laufigere Behandlung der ganzen Frage aiifsparen. Ich mache hier 
nur auf RV. Ill, 31,6 besonders aufmerksam, wo es heisst: vidad 
yddl sardma rugndm adrer mdhi p&thali purvydin sadhryak kali / 
dgj^a'T^ nay at supddy dksaraizam dchU, fd%)avi prathama jCmaft gat.Jj 
Ich gehe nicht auf die Deutung des z. T. dunklen Verses hier 
ein^, nur mochte ich betonen, dass die Worter dgraiji nayat supddy 
dksara'^^am m. E. nur eine Deutung zulassen: ’die leichtflissige ^ 
ging an der Spitze der Silben (~ der Hymnen)’; Olbenberg’s*^ 
Vermutung, dass dksara hier etwa ’Kuh’ bedeuten konnte, scheint 
mir nicht berechtigt, vielmehr hat er mit seiner zweiten Vermutung 
das richtige getroffen. Fassen wir nun aber sarama als urspriing- 
lich = vdk, d. h. eine Manifestation der Gotterstimme, so gewin- 
nen wir vielleicht einen Anhaltspunkt' fiir die Beurteilung des 
Liedes: Sarama, die Gotterstimme, geht zu den Pani’s um die 
gestohlenen Kiihe wieder auffindig zu machen, ebenso wie Vak, 
die Gotterstimme, nach ^Br. Ill, 2, 4, i—d zu den Gandharven 
geht, um den von ihnen entwischten Gottertrank, den Soma, wie- 
derzugewinnen.® Die beiden Sagen sind mit einander — soviel 
ich verstehe — vollstandig parallel, nur dass es der Vak gelingt 
den weiberliisternen [yositkama^ vgl sinkama in MS. Ill, 7, 3) 
Gandharven den Soma einfach abzuschwindeln, wahrend die Sa- 
rama nur das Versteck der Kiihe ausspaht, um dann an der Spitze 
des Indra und der Angiras sich an der Wiedererwinnung derselben 
zu beteiligen.^ Nun ist ja die Sage von Vak und den Gandharven 
offenbar fiir den Somakauf vorbildlich gewesen*^, wobei die Gottin 


^ M. E. ohne geniigenden Grand fasst Hillebkanbt VM. II, 48 ff. Sarama 
als == Usas auf. Das Nahere bei anderer Gelegenheit. 

^ Besonders das Wort j)athah bereitet Schwierigkeiten; vgl. dariiber Sieg 
Gurupajakaumudi p. 87 if.; OldeWerg ZDMG, LIV, S99 ^4 Pischel Ved. Stud, 
in, 201; Geldner Der RV. im Auswalil I, 108. 

^ Oder: ’die schone Worter sprediende’. 

^ ZDMG. LXm, 294. 

® Man vergleiche, wie sich in MBh. I, 1156 ff. Harayana in ein schdnes 
Weib verwandelt, zu den Asura’s geht und das von ihnen entwischte auirta 
zuriickholt, 

^ In dieser Gestalt liegt wohl die Sage im Rigveda vor. 

^ Hillebrandt VM. I, 79 if. 
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durch eine Kuh vorgestellt wurde\- es ware ja moglich, dass Sa- 
rama (= Vak) ursprunglich in ahnlicher Weise zu seiner Hunds- 
gestalt gekommen ware. Der Hund ist ja als Personifikation der 
Stimme nicht iibel gevvahlt. Man konnte sich ja ferner denken, 
dass, ebenso wie die Geschichte von der Vak und den Gandhar- 
ven zn einer Art kultlichen Dramas ausgeformt worden ist^, die 
Sage von der Sarama und den Pani’s dramatisch verwendet worden 
ware. M, W. liegt aber im altindischen Ritual kein Spiel vor, 
das die Wiedergewinnung der Kiihe vorstellt, wobei man sich des 
Liedes hatte bedienen kdnnen. Zudem gibt hier das Schweigen 
der Tradition die Entscheidung, Dennoch glaube ich annehmen 
zu durfen, dass ich durch meine Zusammenstellung der beiden 
Geschichten wenigstens etwas mehr Klarheit fur die Beurteilung 
des fraglichen Liedes, das sonst vollig isoliert dastand, gewonnen 
habe. Ich behalte mir aber vor, die Gestalt der Sarama und ihre 
Sage an anderer Stelle ausfuhrlicher behandeln zu durfen. wo die 
naheren Beweise fur die hier vorgetragenen Behauptungen darge- 
legt werden sollen, Hier kam es hauptsachlich darauf an hervor- 
zuheben, dass ich das Rigvedalied als ein Bruchstiick altepischer 
Poesie auffasse. 

Dann der beruhmte Dialog zwischen Vi^vamitra und den bei- 
den Fliissen Vipas und SutudrI (RV. Ill, 33), den V. SCHROEDER^ 
ohne weiteres als kultliches Drama auffasst, ohne jedoch naher 
anzugeben, wo er ihm innerhalb des Rituals einen Platz gewahren 
will. So was ware wohl auch ziemlich schwierig. Wieder spricht 
Oldenberg^ noch von einem Akhyana, und WiNTERNlTZ^ mochte 
das Lied doch viel eher als ein Stuck epischer als dramatischer 
Poesie aufgefasst wissen^ — mit vollem Recht ubrigens. Geldner"^ 
endlich bezeichnet das Lied als eine Ballade, der die Schlusstrophe 
— ein Zauberspruch fur gliicklichen Flutiibergang — spater an- 
gefiigt worden sei. 

Was die rituelle Verwendung des Liedes angeht, so gibt 
Sa3^ana mit seinem Ausdruck suktaznniyogo laingikali an, dass er 

^ So vielleicht schon im RV. VIII, 100 (89), ii, vgl. Verf. WZKM. XXV, 
307 A. I. 

2 Vgl. WiNTERNiTZ WZKM. XXIII, 109 und die dort angefulirten Stellen 
aus Hillebrandt’s Schriften. 

® Myst. u. Mimus p. 226 if. 

^ Rgveda I, 245. 

6 WZKM. XXIII, 123 £, 

® Vgl. schon V. Bradke ZDMG. XXXVI, 474 f. 

^ Der RV. im Aiiswahl II, 55. 
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zwar keine zugangliche Stelle der Literatur kannte, wo eine solche 
vorgeschrieben war, dass es ihm aber aus der ganzen Struktur 
des Liedes hervorzugehen scheine, dass dem Liede ein Platz im 
Ritual zukomme. Tatsachlich schreibt nun auch das Sankh. Grhyas. 
I, 15, 20 vor, dass man den letzten Vers als Zauberspruch beim 
liberschreiten tiefer Stellen in einem Flusse verwenden solle, und 
dabei erweist sich die Vermutung Geldner's — die ubrigens 
auch bei Oldenberg weniger durchgefiihrt vorliegt — wohl als 
richtig, dass der beriihmte Flussiibergang Vi^vamitra’s, der in dem 
vorhergehenden Dialogliede geschildert war, als ein gliickliche 
Omina verheissendes Vorbild mit dem Zauberspruch vereint wurde. 
Dass in diesem letzten Verse ein alter Spruch, den Vi^vamitra' 
selbst gebraucht hatte^ vorliegen sollte scheint mir ganz unglaub- 
lich. Was nun diesen Flussubergang betrifft, so wissen wir dar- 
liber nicht mehr vollig authentisches als das, was sich aus dem 
Liede selbst entnehmen lasst; die spatere Tradition schwankt, in- 
dem Yaska Nir. 2, 24 und nach ihm Sayana berichten, dass Vis- 
vamitra als purohita des Sudas Paijavana reich geworden war und 
sich mit seinem Reichtum fortbegeben wollte; dabei niusste er 
liber die Strome Vipas und SutudrT libersetzen, sah, dass sie tiefes 
Wasser enthielten, und pries sie, um sie fur sich zu gewinnen, mit 
den ersten drei Versen. Dagegen gibt Brhaddevata IV, 106 an, 
dass Visvamitra dem Sudas auf einem Kriegszuge, wobei es sich 
darum handelte, die Flusse zu iibergehen, begleitete und dabei mit 
den Stromen dieses Gesprach gehabt hatte. Das letztere scheint 
auch allgemein angenommen zu sein^, obwohl man m» W. keine 
Griinde angeflihrt hat, weshalb hier an der Nachricht bei Yaska, 
der doch in diesem Falle die alteste Autoritat ist, gezweifelt wer- 
den soll.^ 

Vielmehr mochte ich doch glauben, dass Yaska hier der am 
besten unterrichtete ist, und dass die Form der Erzahlung, die er 
gibt, tatsachlich dem Hymnus III, 33 zu Grunde liegt.*^ An dieser 
Stelle kann natlirlich nicht die Geschichte von der Feindschaft 
zwischen Vasistha und Vi§vamitra, die natlirlich in Zusammenhang 
mit einer umfassenden Prufung des ganzen einschlagigen Materials 
vorgenommen werden muss, behandelt werden; es mag nur daran 

^ So V. ScHROEDER 1. c. p. 228; anders, aber beinahe ebenso unglaublich 
Delbruck bei Grassmann RV. I, 530. 

® Vgl. z. B. Geldner Der RV. im Auswahl 11, 54. 

3 Man vergleiche jedocli auch die Sage im TMBr. XIV, 3, 13. 

^ Zum Folgenden vgl. besonders Weber SBBAW. 1891, p. 797 ff. 
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erinnert werden, dass Visvamitra eitimal der purohita des Sudas 
gewesen war, dass er aber aus dem einen oder anderen Grunde 
seines Amtes beraubt wurde und sich den Feinden seines vorhe- 
rigen Schutzherrn anschloss.^ In RV. Ill, 53, 9 ff. — eine Stelle, 
die m, E. alter, nicht jiinger sein muss als der hier behandelte 
Hymnus — ist er noch Priester des Sudas und hilft ihm bei einem 
Flussiibergang, was ja aber nicht notwendig mit unserem Liede 
zusammenhaxigen muss; in seinem Amte folgte ihm wohl Vasistha, 
da ja dieser dem beriihmten Schlachtliede VII, 18 gemass der 
Hauspriester oder Beihelfer des Sudas war. Nun glaube ich, wie 
schon gesagt worden ist, dass Yaska hier die richtige Tradition 
erhalten hat, und dass sich unser Hymnus auf die Flucht des 
Visvamitra aus dem Hause des Sudas, wo er naturlich verfolgt 
wurde, bezieht. Man wird mir entgegnen, dass die VV. ii — 12 
doch etwas anderes besagen, da sie von den Bharata’s, die mit 
Sudas und den Trtsu s in der intimsten Verbindung zu stehen 
scheinen®, als den mit dem Flussubergang beschaftigten sprechen. 
Es ist mir nicht klar, ob nicht Sayana zu V. ii die Bharata's 
einfach als die Familie und die Verwandten des Visvamitra dar- 
stellen will, was ja gut zu Ait. Br. VII, 17, 7 stimmen wiirde, wo 
Visvamitra von E^unahsepa als d/iaratarsab/ia anger edet wird. 
Doch ist diese Aulfassung jedenfalls eine gekiinstelte, da die 
Bharata’s tatsachlich ein Volk, nicht die Familie der Kau^ika’s 
waren. Ich bitte aber unseren Flymnus etwas naher zu betrachtcn: 
nach der einheimischen Tradition wurden die VV. 1—3, 5, 7 und 
9® dem Visvamitra, die VV. 4, 6, 8 und 10 wiederum den Fliissen 
gehoren; mir scheint es aber vollig sinnlos, dass Visvamitra gerade 
den V. 7 sprechen soil, der die naturliche Fortsetzung von V. 6 
im Munde desselben Sprechers bildet, Weiter scheint mir doch V. 8: 
etdd vdco jariiar mdpi mrstha a ydt te glwmit nttard ytigani / 
tikihesu J:d 7 v prdti no jusasva ma no ni kali puruqat^^a ndmas te 
am ehesten die Antwort auf V. 5; rdmadhvain me vdcase somydya 
Hdvarir upa intthuridni ivaili / p 7 "d sindhnin dchd brhati nianlsa- 
vasyur ahve kusikdsya sunuh zu enthalten ; als Antwort auf V. 7 
hatte V. 8 jedenfalls keinen Sinn. Dann wiirde sich aber fiir die 
ersten zehn Verse die folgende Rollenverteilung ergeben: 

Visvamitra: l — 3, S und 9 (d. h. 3 + i + i Verse); 

Vipa^ und Sutudri: 4, 6 — 8 und 10 (d. h. i + 3 + i Verse). 

^ Vgl. z. B. Macdonell & Keith Vedic Index II, 275. 

2 Vgl. Macdonell & Keith Vedic Index il, 94 ff. mit Lit., 

3 Natiirlich aucli ii— 13, was aber hier nicht angebt. 
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Also fast vollstandige Gleichformigkeit in der Anordnung der 
Verse. Daraus schliesse ich dann ferner, dass nicht nur V. 13 
sondern auch ii — 12 spatere Zudichtungen sind, von denen xi — 12 
zugesetzt wurden, als man den Hymnus mit der Sage von Visva- 
mitra's Beistand bei einem Kriegszuge des Sudas (III, 53, 9 ff.) in 
Verbindung setzte. Mir scheint also der alteste Hymnus (VV. 
I — 10) eine epische Dichtung aus dem Sagenkreise des Vi^vamitra 
zu ' sein und nichts weiter. Von einem Dram^ kann hier m. E. 
gar keine Rede sein. Auch nicht von einem Akhyana im Sinne 
Oldenberg’s, denn Prosaeinlagen waren in dem sehr wohlgeglie- 
derten Dialoge, wo die Repliken unmittelbar auf einander folgen 
und ohne weiteres gut verstandlich sind, nicht an ihrem Platz. 
Eine kiinftige Untersuchung wird vielleicht die von mir vermuteten 
Bedingungen fiir die Entstehung des Liedes weiter bestatigen 
konnen, 

Zu den in Bezug auf ihre Anordnung allerdunkelsten Lieder 
des Rigveda scheint mir IV, 42 zu gehoren, das V. SCHROEDER^ 
auch fur seine dramatische Theorie in Anspruch genommen hat, 
ohne sich jedoch naher dariiber auszusprechen, wo er ihm im Ri- 
tual einen Platz gewahren will.^ Die einheimische Tradition 
(Sayana u. s. w.) sieht sonderbarerweise in diesem Hymnus in den 
seeks ersten Versen eine atmastiiti des Trasadasyu, des Sohns des 
Purukutsa, in den vier letzten wiederum ein Loblied desselben 
Dichters auf Indra und Varuna. Dieser Erklarungsversuch scheint 
von der modernen Exegese einstimmig verworfen oder sogar ab- 
solut nicht beachtet worden zu sein; dennoch habe ich ernsthaft 
in Erwagung gezogen, ob nicht doch hierin wenigstens ein Kern 
der Wahrheit steckeq konnte. Auch bei der gezwungensten und 
gekunsteltschen Interpratation scheint es mir aber nicht moglich, 
eine derartige Aufifassung aufrecht zu halten, und wir mussen so- 
mit wohl annehmen, dass die einheimische Exegese in diesem 
Falle auf einem kapitalen Missverstandnisse fusst® Die neueren 


^ Myst. u. Mimus p. ’221 ff, 

- WiNTERNiTZ WZKM. XXIII, 1 123 ist eher geneigt, in diesem Liede ein 
’Akhyana’ sehen zu wollen. 

^ Dass sich Trasadasyu als md 7 'a bezeichnet, ist ja nicht vdllig unverstand- 
lich, da dieses Wort einfach Tiirst’ bedeuten konnte (vgL Hillebrakdt Va- 
runa u. Mitra p. 72; SiEG Sagenstoffe p. 102 A, 2; Geldner in Bertholet Rel.- 
gesch. Lesebuch p. 114). Mir unverstandlich ist es aber, wie er sich Varuna 
nennen kann und sich die grossen Taten der beiden Gdtter zuzuschreiben ver- 
mag. Es liegt jedoch in IV, 26, 1—3 eine sonderbare Art von atinostuii vor, 
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Erklarer — Grassman, Ludwig, Oldenberg, Geldner, v. 
SCHROEDER, SiEG u. a. — gehen in Bezug auf Einzelheiten sehr 
auseinander^, stimmen jedoch alle darin liberein, dass sie in den 
ersten sechs Versen einen Rangstreit — oder jedenfalls eine 
Unterredung — des Indra und Vanina sehen wollen. Wesentlich 
scheint mir SlEG^ die Erklarung des Liedes dadiirch gefordert zu 
haben, dass er den Ausdruck daurgahe badhydmane in V, 8 rich- 
tig auffasste: daurgaha ist nach Nigh, i, 14 eine Bezeichnung des 
Pferdes, und es handelt sich demnach hier um ein Rossopfer, bei 
dem die Gemahlin des Purukutsa Indra und Varuna um einen 
Sohn anflehte und demnach den Trasadasyu gebar. Auch Geld- 
NER® scheint sich dieser Auifassung angeschlossen zu haben, da 
er den ersten Teil des Liedes als einen Streit des Indra und Va- 
runa um das Opferross des Purukutsa bezeichnet. Dass das Lied 
mit dem Rossopfer in Verbindung steht wird ja iibrigens durch 
S.Br. XIII, 5, 4, S direkt bewiesen, wo V. unter den gdflids 
mit aufgefuhrt wird, die ein Brahmane wahrend der Prayaja s des 
A^vamedha singt^; diese Verse behandeln die Opfer und Daksina’s 
friiherer Konige, des Janamejaya, des Marutta, des Purukutsa 
u. s. w. und sollen nach der Vorschrift die Worte ayajata 'er op- 
ferte’ und adadat ’er verschenkte’ enthalten. Tatsachlich enthalt 
auch V. 8^ 'unseres Liedes das Wort ayajanta, was wohl in diesem 
Zusammenhang kaum als Ziifall zu betrachten ist. Die VV. 8 — 9 
sind deutliche Itihasastrophen, die sich also auf das Rossopfer des 
beriihmten Purukutsa beziehen; dass hier nicht er selbst sondern 
seine Gemahlin, die PurukutsanT, erwahnt wird, erklart sich wohl 
zur Geniige aus der hervortretenden Rolle^ die die Weiber des 
Konigs und besonders die Hauptgemahlin, die mahisl, beim Ross- 
opfer spielen.® Dass die Geburt des Trasadasyu als direkte 
Folge dieses Opfers dargestellt wird, ist wohl in Betracht der vielen 
Fruchtbarkeitsriten, mit denen der A^vamedha durchsetzt ist, auch 
nicht besonders bemerkenswert; Iibrigens mag auch an den Spruch 
Vaj. Samh. XXII, 22, den der Konig selbst fliistert, erinnert war- 
den, worin u. a. ausdriicklich um die Geburt eines heldenhaften 

deren wahre Natur durch die Exegese noch nicht aufgeldart worden ist. Als 
absolut minderwertig ist wohl die einheimische Tradition nur dann zu bezeichnen, 
wenn wir durch klare Griiiide ihre Ungereimtheiten darlegen konnen. 

^ Vgl. Oldenberg Rgveda I, 301 f. 

2 Sagenstoflfe p. 96 if. 

® Bei Bertholet Rel.gesch. Lesebuch p. 113. 

^ Vgl. Weber SBPrAW. 1891, p. 772 ff.; Hillebrandt Rituallit. p. 150. 

^ Vgl. Hillebrandt Rituallit, p. 149 ft. 

7 — 20213 . /. Charpeniier. 
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Sohnes gebeten wird.^ Der letzte Vers (lo) ist ein allgemein ge- 
haltener Segenspruch, wie er am Ende so unendlich vieler Rigve- 
dahymnen vorkommt. In welchem Verhaltnisse aber die VV. 
I — 7, die doch offenbar eine Unterredung zwischen Indra und 
Varuna enthalten rniissen, zu der Geschichte von Purukutsa’s Ross- 
opfer stehen, ist mir nicht klar; vielieicht ist Geldner’s oben 
erwahnte Auffassimg die richtige. Obwohl nun freilich beim A^* 
vamedha wirklich dramatische AufFiihrungen vorkommen^, so wage 
ich nicht anzunehmen, dass hier der Text einer solchen vorliegt, 
da die Ritualliteratur doch nichts von einem bei diesem Opfer 
vorkommenden Streit des Indra und Varuna zu berichten weiss, 
Dass hier eine der epischen Poesie angehorige Erzahlung von 
einem bestimmten, uns nicht naher bekannten Vorfalle beim Ross- 
opfer Purukutsa’s vorliegen konnte, mochte ich aber nicht in 
Abrede stellen.^ 

Das Lied von Yama und Yarn! (X, 10) mochte V. ScHROE- 
DER^ als den ersten Akt eines grossen Fruchtbarkeitsdramas auf- 
gefasst wissen, in dem durch die schliessliche Vereinigung der 
beiden ersten Menschen unermesslicher Segen an Nachkommen 
und Ernten erzielt wird. Der Rigveda hat uns nur diesen ersten 
Akt erhalten, das darauf folgende ware seines phallischen Charak- 
ters wegen nicht unter den rcah mit aufgenommen worden; v. 
SCHROEDER denkt sich aber die Fortsetzung ungefahr so gestal- 
tet, wie er das kleine Lied von Agastya und Lopamudra (I, 179) 
rekonstruieren will und weist noch auf eine andere Parallele hin, 
die bekannte Sage von RsyaSrnga und ^anta. Was RV. I, 179 
betrifift so komme ich unten darauf zuriick; die Rsya^rnga-Sage 
dagegen kann ich gar nicht flir mit der Yama-Sage verwandt be- 
trachten.® Dass in dieser nachvedischen Sage ein Fruchtbarkeits- 
drama — wenn man es so nennen will — vorliegt ist nicht zu ver- 
neinen, die Unterschiede zwischen diesem und der Yama-Sage 
liegen aber klar zu Tage. Urn nur das aller deutlichste zu er- 
wahnen, so ist Rsya^rnga ein Asket, ein brakmaciirin, und die 
Sage gehort zu den nicht seltenen, wo ein soldier von einem 


1 a riistre rajanyah mra isavyo 'tlvyadM makaratho jayatdm . . . asya 
yajamdnasya vlro jayatdm, 

® Vgl. SiEG Sagenstoffe p. 302 A* i. 

3 Mdglicherweise ist auch gar kein Streit beabsichtigt, soiidern es liegt nur 
eine regelrechte stuti der beiden grossen Gotter vor. 

^ Myst. u. Mimus p. 275 if, 

Vgl. Keith JRAS, 1911, p. 1003 n, i. 
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Weibe verfiihrt wird — aus diesem oder jenem Grunde; Yama 
vviederum ist der erste Mensch, der erste Konig\ den wir mit As- 
kese utid brcthmacarya nicht in Verbindung setzen konnen. Die 
Sage, die in RV, X, lo vorliegt, bewegt sich auf ganz anderem 
Gebiete, und von einer Fortsetzung derselben in der von V. 
SCHROEDER angenommenen Richtung liegt auch nicht die ge- 
ringste Spur vor. Zudem versagt hier die Ritualliteratur vollig, da 
uber rituelle Verwendung des Liedes kein Wort gesagt wird.^ 
Oldenberg wiederum betrachtet das Lied nach wie vor^ als eine 
Akhyanadichtung, deren prosaische Erganzungen uns nicht iiber- 
liefert worden sind, 

Ich muss gestehen, dass mir das Lied trotz der sehr verdienst> 
vollen Interpratationsarbeit von Oldenberg, V. SCHROEDER, 
Geldner u. a. vollig dunkel scheint und zwar nicht nur im gros- 
sen und ganzen sondern z. T. auch in Bezug anf die Einzelinter- 
pratation. Es lasst sich wohl nur in Verbindung mit den nach- 
folgenden Flymnen (X, ii— 12) behandeln^ was naturlich hier nicht 
geschehen kann, zumal ich gern zugebe, dass auch diese Lieder 
mir dunkel scheinen. Nur so viel getraue ich mir sagen zu dur- 
fen, dass ich den Dialog als einen der wohlgegliedertsten des 
ganzen Rigveda — nur X, 108 scheint mir in dieser Beziehung 
ebenso klar zu sein — halte; die Personenverteilung ist trotz des 
teilweisen Fehlgehens der indischen Exegese^ vollig klar, indem 
YamT die ungeraden, Yama wiederum die geraden Strophen spricht 
und zwar das ganze Lied durch. Prosaeinlagen konnten das ganze 
nur verderben. Dass es sich aber andrerseits um ein Drama lian- 
delt ist unbewiesen und unbeweisbar, zumal die Konstruktionen 
V. Schroeder's v 5 llig in der Luft schweben. Vielmehr ist das 
Lied epischer Natur und bildet ein Bruchstiick des Sagenkreises, 
der sich um Yama und Yami geschlossen hatte, von dem wir 
auch anderswo in der vedischen Literatur versprengte Uberbleibsel 
vorfinden.® 


^ Man vergleiche den ’Konig Yima’ des Avesta* 

® VgL WiNTERNiTZ WZKM. XXIII, 1 18, der sich librigens in Bezug auf die 
urspriingliche Form des Liedes vollig skeptisch stellt. 

8 ZDMG. XXXIX, 77; Rgveda II, 203. 

^ VgL PiscHEL Ved. Stud. I, 388. 

5 Geldner Der RV. im Auswahl II, 145. 

0 Vgl. TS. IV, 2, 5, 3; VS. XII, 63; .^Br. VII, 2, i, 10; TA. VI, 4, 2; MS. 
I, p. 81, 2 u. a. 
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Uber das vielumschriebene Lied von Pururavas imd UrvasI 
(X, 95)^ wiinsche ich mich nur in der allergrossten Kiirze zu aus- 
sern. Dass ein bei der Feueranlegung aufgefuhrtes Drama vor- 
liegt^ glaube ich gerade wegen des volligen Schweigens der Ri- 
tualliteratur^ absolut nicht; dass die Sage im S.Br. XI, 5, i, i fF. 
kein ’Akhyana’ ist, habe ich oben als meine Uberzeugung ausge- 
sprochen, sie darf somit auch nicht als Beweis dafiir verwendet 
werden, dass dem Rigvedaliede ursprunglicher Akhyanacharakter 
zukam. Am einfachsten scheint mir Geldner^ die Sache zurecht- 
gelegt zu haben, wenn er von der 'Ballade von Pururavas und 
Urva^T’ spricht, falls man darunter einfach ein Stiick epischer 
Poesie ohne direkte rituelle Verwendung versteht. Pururavas war 
ja offenbar — wie auch spatere Literaturstellen zeigen® — eine 
bekannte Figur der alten Sage. Auf einige Einzelheiten bei der 
Interpratation, die hier nicht beriihrt werden konnen, hoffe ich an 
anderer Stelle zuriickkommen zu konnen. 

Vielleicht den gllicklichsten Teil des ganzen V. SCHROE- 
DER’schen Buches bildet m. E. die Behandlung des Vrsakapiliedes 
(X, 86).® Dieses friiher — trotz der eingehenden Behandlung bei 
Geldner^ — ziemlich unverstandliche Lied wird hier als ein Ge- 
nerationsmimus dargestellt, der bei irgendwelcher Gelegenheit 
wahrend eines grossen Opferfestes aufgefiihrt wurde. Durch das, 
was WiNTERNITZ® aus dem Baudh. Dh. I, 6, 13, 9 iiber die Aus- 
stattung der Priester bei der Rezitation des Vrsakapiliedes hervor- 
gehoben hat, scheint mir beinahe zur Evidenz bewiesen, dass dem 
Liede einst szenische Auffuhriing zukam; zudem bezeugen die Ri- 
tualtexte ausdriicklich, dass es bei einem Somafeste, dem Gavam- 
ayana, verwendet wurde.^ Weiter ist V. Schroeder wohl mit 
Recht — in Gegensatz zur Auffassung Geldner’s — der ein- 
heimischen Tradition insoweit gefolgt, als er nur Indra, IndranI 
und Vrsakapi als auftretende Personen auffasst, die Vnsakapayl 

^ Vgl die bei Oldenberg Rgveda II, 303 angefuhrte Literatur; man fiige 
dazu noch Hertel WZKM. XXV*, 153 ff. 

2 V. Schroeder Myst. u. Mimus p. 232 C 

s WiNTERNiTZ WZKM, XXni, 121. 

^ Der RV. im Auswahl II, 191, 

« VgL auch Kaut. I, 6 (WZKM. XXVIII, 233), 

® Myst. u. Mimus p. 304 ff. 

7 Ved. Stud. II, 22 ff, 

8 WZKM. XXIII, 113. 

® Vgl Ait, Br. VI, 29, I ff.; Asv. VII, ii, 5 ff.; VIII, 2, 15; Haug 
A itareya BrAbmanam II, 430 ff.; Hillebrakdt Rituallit, p. 157. 
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aber vollig von dem Dialoge ausschliesst Die Verwertung des 
bisher vollig unverstandlichen Verses i8 bei V. SCHROEDER ist 
hochst scharfsinnig und wohl auch vollig richtig; sie wird sogar 
von Oldenberg^ im grossen und ganzen mit Beifall aufgenommen. 

Ich finde also hier ein Lied, fiir dessen Verstandnis die 
Theorie v. SCHROEDER^s mir ungemein fordernd gewesen zu sein 
scheint, und ich zweifle nicht daran, dass wir wirklich hier einen 
kleinen Mimus vor uns haben. Von 'Akhyana* im Sinne Olden- 
BERG*s^ kann ich hier keine Spur entdecken; die Unklarheiten, die 
noch im Einzelnen vorhanden sind, existieren zwar fiir uns, mogen 
es aber fiir das Auditorium, dem das Lied vorgefuhrt zu werden 
bestimmt war, nicht getan haben. Was die Gestalt der Sage be- 
trifft, hat nun Pargiter^ einen sehr beachtenswerten Versuch ge- 
macht, sie durch Anfiihrung einer Episode aus dem Brahmapurana 
129, II ff., die tatsachlich mit dem Rigvedaliede starke Verwandt- 
schaft zeigt, aufzuhellen. Ich glaube freilich, dass die VV. 97 ff,, 
die eigentlich mit unserem Liede zusammenhangen, direkt vom 
Rigveda beeinflusst sind und deswegen weniger Wert besitzen; 
daneben liegt aber offenbar Material vor, das von dem vedischen 
Stoffe ganz unabhangig ist, dessen Wert wir aber wegen Mangels 
an alterem Vergleichsmaterial nicht vollig beurteilen konnen.^ So- 
viel scheint mir jedenfalls ausgemacht, dass wir uns bei der Beur- 
teilung der ratselhaften Gestalt des Vrsakapi nicht mehr mit den 
alteren Ansichten® begniigen durfen, sondern auch die von Par- 
GITER® befiirwortete ernstlich mit in Betracht nehmen miissen. 
Unklar bleibt mir aber nach wie vor, inwieweit die Tradition bei 
Sadguriisisya (p. 155, 10 Macdonell): vrsakapir indrasya putrdli 
saclsapaUiyW^ jatah wirklich irgendwelche Berechtigung hat; der 
Gedanke an einen 'Mannaffen',. ein Mischwesen"^ scheint mir nicht, 


^ GGA. 1909, p. 82; die Modifikation, die Oldekberg Rgveda II, 293 ver- 
sucht hat, scheint mir kaum glucklich. 

^ So noch Rgveda II, 289 £ 

® JRAS. 1911, p. 803 ff. Keith ibid. p. 1105 n. i stellt sich abweisend — 
m. E. mit Unrecht. 

^ Sehr wertvoll scheint mir fur die Deutung von VV. 6. 16. 17 unseres 
Liedes der p. 807 n. i angefiihrte Text, fiir welchen man weiter Kamasiitra ed. 
Durgaprasada p. 236 vergleiche, 

^ Vgl. z. B. Oldenberg Rel. d, Veda p. 172 ff.; Macdonell Vedic Myth, 
p. 64; V. Bradke ZDMG. XLVI, 465 (vollig unglaublich) u. a. 

^ 1, c. p, 808 £ 

^ BR. s. V.; Grassmann Wb. 1351; Wackernagel AL Gr. II, 251, 
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wie Oldenberg^ es tut, direkt abzuweisen zu sein. Doch kann 
so was an dieser Stelle nicht ausfiihrlicher besprochen werden.^ 
Vielleicht das sonderbarste Lied des ganzen Rigveda — mit 
Ausnahme natiirlich der reinen Ratsellieder — scheint mir das 
Mudgalalied (X, 102) zu sein, iiber dessen Deutung die Ansichten 
der Gelehrten, soweit es uberhaupt moglich ist, auseinandergehen. 
An V. Schroeder’s^ Versuch, das Lied als ein Drama zu erklaren, 
gehe ich vorbei; er ist schon deswegen misslungen, weil V. 
SCHROEDER eine Rollenverteilung einfiihren muss, die sicher in 
keiiiem^ wirklichen Drama jemals vorhanden gewesen ist, und weil 
seine Ubersetzung an mehr als einer Stelle mit hochst gekiinstel- 
ten und unglaublichen Wendungen operiert, die ziemlich sicher 
im Grundtexte keine Stiitze Iiaben. Friiher hat Bergaigne^ das 
Lied symbolisch deuten wollen, und Henry^ sieht darin ein rein 
mythologisches Stuck, *un drame qui se joue au ciel et sur la terre 
durant I'orage' — eine Auifassung, die wohl durch nichts begrtin* 


^ Rgveda II, 290. 

2 Nur der Vollstiindigkeit wegeii hier ein paar kleine Bemerkungen zum 
Text: sonderbar scheint nnir der an zwei Stellen hervortretende Anklang an das 
Vasukralied X, 28 (Vasukra ist der Tradition gemiiss ein Sohn des Indra) niim- 
lich zwischen V. 14^: ubJm kuhd ^vnanti vie und X, 28, 2^: yd me kiik ,4 sutd- 
so 7 }iah ^prndh und zwischen ija-— 1 ); vrscibhd nd iigvidBTngo ^?itdT yuthdau 7'dru- 
vat und X, 28, 2^: sd I'dincvad vrjabhds iigvtdsrngo (vgL Geldner Der RV. im 
Auswahl II, 186). Weiter klingt in V. id arydh an aiydh ‘pustimi in 

11,^12, 4 (v^l. Oldenberg ZDMG. LIV, 168) und V. khti subdJio sv a 71^217”$ 

^>rt/msto ^jjrth 7 ijdgha 7 ie an II, 32, 6 ^: smwriH jjrihusHike imd 7a: yd subdhdh 
svangurih an. Fiir avhTim in Y. 9a weise ich auf*RV, X, 95, 3 und SBr. XI, 
S , I, 2 hin (vgl. Geldner Ved. Stud. I, 267; Der RV. im Auswahl II, 191, mit 
dem ich in Bezug auf die Interpriitation von X, 95, 3 nicht ganz ubereinstimmen 
kann; avire hi'dfmt heisst wohl nicht ’in unmannlicher Absicht’ sondern ’in der 
Vorstellung (krdiau) 'es gibt hier keinen Mann’ (avire^avii^a iti), wie die 
SBr. Stejle deutlich zeigt). Fiir V. iia— b: rndi^dmm asii 7iarim subhdgdm 
aM 77 i asravam, wo dsu tidrisu ausdrucklich betont zu sein scheint und von 
Sa3?’aiia durch dste sattbhdgyavaitayd ^rasiddhdsu Tidf’hu sti'im erklart wird, darf 
man wohl teils an AV. XIV, 2, 31 (vgl v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 323), 
besonders aber an die Hochzeitsspruche in TBr. Ill, 7, 5, lO; Ap. Sr. II, 5, 9 
und bei Uberreichung der Mali denken, die so lautet: yatbeyam saam vdmbdm 
suiiutrdm ca yathddithnl avidhavditt cd;palam evam tvdin iha // (Satikh. 

Grhya I, 12, 6, vgl v. Schroeder WZKM. XXII, 227); bier wdrd 5 aci= Indrani 
MRU* ttT glucklich bekannten Frauen’ ja besonders erwahnt; vgl. auch 

vr 6713 (uber Indrani vgl auch Bloomfield 

ZDMG. XLVIII, 549 fF.). 


® Myst. u. Mimus p. 346 h. Vgl dazu Winternitz WZKiM. XXIII, 114. 

Rdl ved, II, 280 ff. 

® JA. 1893: II, 516 ff. 



det ist.^ Die mythologische Methode zur Erklarung des Liedes 
ist von Bloomfield^ mit einem grossen Aufwand von Scharfsinn 
und Gelehrsamkeit wieder ins Leben gerufen worden: er sieht in 
Mudgala und MudgalanT einfach Personifikationen von Indra’s 
Waffen® und will iiberhaupt das ganze Lied als eine in menschli- 
chem Kleide verhiillte Verherrlichung der Grosstaten, die Indra 
durch seine Waffen vollbraclit hat, aufgefasst wissen. Eine voll- 
standige Ubersetzung und Erklarung des Liedes hat BLOOMFIELD 
nicht gegeben — iibrigens aus Griinden, die mir vollig klar sind, 
da eine solche ja einfach unmoglich ware.^ Es ware z. B. von 
unschatzbarem Wert fur die Beurteilung seiner Theorie gewesen, 
hatte Bloomfield uns sagen wollen, wie er von seinem Gesichts- 
punkt aus die VV. 4 — 6 und 10 — um nur das allerober- 

flachlichste zu nennen — zu deuten weiss, Denn ich glaube, dass 
dies nicht nur mir v 5 llig unbegreiflich ist. Zudem konnte ja 
Bloomfield damals die Ausfuhnmgen Franke’s® iiber den im 
V. 9 erwaluiten dnighm;hd — dessen richtige Erklarung ja schon 
von Yaska Nir. 9, 23 gegeben worden ist — nicht kennen, die 
m. E. die Frage auf eine etwas festere Basis gestellt hat. Un- 
zweifelhaft ist es BLOOMFIELD gelungen, aus dem Liede gewisse 
Wendungen herauszuheben, die stark an die Indra-Mythen erin- 
nern, z. T. wohl direkt aus ihnen stammen; von da aus ist es 
aber ein weiter Schritt, ehe man dazu gelangt, das ganze Lied 
einfach als Indra-Mythus zu erklaren. Dazu kommt ferner, dass 
Bloomfield m. E. an der Behandlung des Liedes durch Geld- 
HER® viel zu leichtfertig vorbeigegangen ist; denn auf dieser Be- 
handlung — die durch die wertvollen Materialien bei Oldenberg 
Rgveda II, 318 ff. weiter ausgefiihrt worden ist — ruht doch, so- 

^ VgL Oldenberg Rgveda II, 318. 

2 ZDMG. XL VIII, 541 ff* 

3 Vgl. litdrasena (V. 2), die Bloomfield als ’dearly a personification of 
Indra’s weapon’ erklart. 

^ Bloomfield kann sich jedenfalls der Zustimmung Keith’s 0 RAS. 1911, 
p. 1105 n. i) Ireuen, der sich jedoch vorsichtigerweise nicht naher auf den 
Hymnus einlasst. 

^ WZKM. VIII, 337 ff.; vgl. Oldenberg Rgveda II, 320 £ Auf die Uber- 
einstimmungeii im Einzelnen, die Franke zwisciien dem Jataka 28 und unsereni 
Liede linden will, lege ich wenig Wert; ich wundere mich aber ein wenig dar- 
iiber, dass er dabei nicht auch hervorgehoben hat, dass im Jataka der Stier mit 
"kutd angeredet wird, welches Wort auch in unsereni Liede vorkommt (V. 4). 
Die Hauptsache bleibt aber die gelungene Erklarung der Einrichtung mit dem 
driighana, 

® Ved. Stud. II, I ff. 
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viel ich sehe, alles, was wir mit irgendwelcher Sicherheit von dem 
Liede behaupten diirfen.^ Geldner tuid Oldenberg^ meinen 
iibereinstimmend, dass es sich hier urn eine rein irdische Ge- 
schichte, die jedes mythologischen Inhalts entbehrt, handelt, wie 
Oldenberg dies klar ausgedruckt hat mit den Worten: 'eigent- 
licher Inhalt ist die Geschichte von den Erlebnissen eines Brah- 
manenpaars bei einem Wagenrennen, mit etwas Wunder und viel 
Humor’. Darin liegt m. E. wirklich ganz kurz ausgedruckt der 
hauptsachliche Inhalt des Liedes. Dazu kommt aiich, dass diese 
Auffassung die einzige ist, die mit den Aiigaben der indischen 
Tradition, wie sie im Nir. 9, 23 vorliegt, im Einklang steht;^ da 
dort angegeben wird, dass es sich tatsachlich um ein Wettrennen, 
woran sich Mudgala beteiligte, handelt Abweichende Tradition 
findet sich bei Sadgurusisya (p. 158 Macdonell), die aber im 
Liede selbst keine Stiitze hat; inwieweit jener irgendwelcher Wert 
zukommt, kann hier nicht naher untersucht werden, 

Nur von dem Gesichtspunkt aus, dass es sich bier um ein 
wirkliches Wettrennen handelt, woran sich ein Brahmanenpaar^, 
Mudgala und MudgalanI (Indrasena) beteiligen, erklaren sich ir- 
gendwie die hauptsachlichen Teile des Liedes (VV. 2, 4 — ii), ob- 
wohl natiirlich ’eine Reihe einzelner Situationen dunkel bleibt’ 
(Oldenberg). Der letzte Vers enthalt nur einen allgemein ge- 
haltenen Spruch an Indra, der doch wohl dem Mudgala in den 
Mund gelegt werden konnte, da sich gewisse Worter einwandfrei 
als Anspielungen auf das Vorhergehende deuten lassen. Eigen- 
tiimlich wirken aber die VV. I und 3, die ebenfalls derartige, an 
Indra gerichtete Spriiche oder Gebete enthalten; sonderbar ist 
auch, dass V. 3 zwischen 2 und 4 eingeschoben worden ist, wo er 
nicht zu passen scheint^ Die Verse konnten ja zur Not dem 
Mudgala gehoren, wie V. ScHROEDER es will; es scheint mir aber 
auch moglich, dass sie von Anfang an nichts mit dem Liede zu 

^ Dazu kommen ferner die Materialien bei Pargiter JRAS. 1910, p. 1328 
ff., die unzweifelhaft wertvoll sind, tiber die aber z, Z. wohl nicht mit volliger 
Sicherheit geurteilt werden kann. Der Zeitraum, der sie von dem Vedaliede 
trennt, ist beiin Fehlen jeder verniitteinden Uberlieferung doch riesenhaft gross. 

^ Friiher auch v, Bradke ZDMG. XL VI, 445 ff., der im grossen und gan- 
zen auf rich tigem Wege ist, in Einzelsachen aber fehlzugehen scheint, 

s So nach Oldenberg’s bestiramter Behauptung (1. c. p. 318); der Name 
Indfasena wurde aber eher auf eine hBCiitriyct^tzM hindeuten; vgl. auch Par- 
giter 1. c. 

* V. ScHROEDER Myst. u. Mimus pp. 354. 356 f. will deswegen den V. 3 
vor 2 stellen vielleicht mit Recht. Anders Oldenberg 1 . c, p. 319. 



tun hatten. Ebenso wie im RV. Ill, 33^ der letzte Vers ein spa- 
teres Einschiebsel zu sein scheint, das mit der rituellen Verwen- 
dung* — Zauberspruch bei einem Flussiibergang — in Verbindung 
steht, so konnte in X, 102 ein Lied vorliegen, womit man sich 
beim Wettrennen Gluck zu versichern suchte, indem man in den 
einleitenden Versen ganz allgemein um Erfolg bat und dann als 
besonders beleuchtendes Beispiel erzahlte, wie einmal Mudgala 
und seine Frau unter besonders schwierigen Umstanden bei einem 
Wettrennen den Kampfpreis einheimsten. Diese Auffassung ist 
ja nur eine ganz kiihne Hypothese, eine bessere kann ich aber 
z. Z. nicht finden. Ich muss schliesslich in Bezug auf dieses Lied 
sagen, dass wenn ich auch nicht an geschwundene Prosazusatze 
glaube, so waren sie doch hier sicher jedem Forscher sehr wili- 
koinmen gewesen* 

Das Lied von Agastya und Lopamudra (I, 179) hat V. Schroe- 
DER als ein Fruchtbarkeitsdrama aufgefasst, und rekonstriiiert es 
genau nach seiner Auffassung gewisser absonderlicher Riten beim 
Mahavrata.^ Demnach hatten ursprlinglich der Opferpriester und 
seine Frau jene Riten ausfiihren miissen, und als eine Art Muster- 
beispiele jenes priesterlichen Paares waren in altester Zeit Agastya 
und seine Gattin Lopamudra aufgefasst wordem In der einhei- 
mischen Tradition hat eine derartige Auffassung keine Sttitze; 
Sayana gibt vielmehr mit den Worten vUesavtniyogo latngikali an, 
dass er rituelle Verwendung des Liedes vermutet, in der ihm zu- 
ganglichen Literatur aber eine solche nicht hat auffindig machen 
konnen. Nur in Bezug auf die VV. 5 — ® weist er Verwendung 
als Zauberspruch durch Hinweis auf Rigvidh. i, 26 hin: anayor 
viniyogali saunakenoktdli^ / nu iiy eie dve rcau 

praycito japan sai'van kdman avdpnoii pdpebhyasca pra 7 nticyat€. 
Wiederum hat Oldenberg^ mit Zustimmung von SlEG^ und 
z. T. auch von WiNTERNiTZ® den Hymnus fur seine Akhyana- 
theorie in Anspruch nehmen wollen und gibt ausfuhrlich an, wie 
man sich die Situation, die dem Liede als Hintergrund dient, den- 

^ Vgl. oben pp. 93. 96. , 

2 Vgl. liber diese TS. VIR 5, 9, 4; Kath. XXXIV, 5; Katy. Sr; XIII, 3, 6, 
9; Ap. Sr. XXI, 19, 5‘f ; Laty. ^r. IV, 3, 9 ff. ly sowie Hillebrandt Rituailit. 
p. i57;.Oldenberg GGA. 1909, p. 77 A. i. 

^aunaka als Verfasser des Rigvidhana, vgl. Winternttz Gesch. d. ind. 

Litt. I, 245 f. 

* ZDMG. XXXIX, 65 ff.; GGA. 1909, p. 76 ff. 

' Sagenstoffe p. 120 ff. 

» WZKM. XXIir, 116 ff. 
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ken soil Schwierig ist es aber, dass uns die indische Tradition 
hier keinen fasten Boden gewahrt, da sich offenbar schon'fruh 
Missverstandnisse in dieselbe eingeschlichen haben; so Iiat man — 
offenbar weil man das Wort h'ahmacarin unrichtig deutete^ — 
schon in der Brhaddevata IV, 58 f. einen wohl nicht vorhandenen 
Schuler des Agastya als Sprecher der zwei letzten Verse einge- 
fiihrt. Zudem gehen die Versionen in der Brhaddevata IV, 56 ff. 
und im MBh. Ill, 8540 ff. an vielen Stellen so sehr auseinander^, 
dass uns die urspriingliche Situation in Einzelheiten kaum klar 
wird. 

Dass kein Drama vorliegen kann ist mir nicht nur aus dem 
Schweigen der Tradition, sondern noch mehr aus der Kiirze des 
Liedes, in dem m. E. nur drei Verse (r — 3) mit volliger Sicherheit 
den auftretenden Hauptpersonen in den Mund gelegt werden kon- 
nen, ganz klar. Zudem geben ja die Ritualtexte in Beziig auf die 
fragliche Zeremonie beim Mahavrata an, dass ein Brahmacarin 
und eine Dime einander schmahen sollen, was ebenso schlecht 
passt, denn von Schmahungen ist hier nichts zu entdecken — die 
Zote in V. 4 kann als solche nicht bezeichnet werden^. Ich glaube, 
dass hier einfach eine in epische Form gekleidete kleine Geschichte 
aus dem Leben der altindischen Asketen vorliegt, wobei man diese 
rait dem schon in frilher Zeit beriihmten Biisserpaare Agastya und 
Lopainudra verband — urn mit Oldenberg^ zu reden ’ein Bild 
entworfen von einem Poeten, der in Kasteiungen schwerlich der 
Weisheit letzten Schluss sah’. Das Lied ist also eigentlich epischen 
Charakters; nur mochte ich mich aiich gegen die Annahme ein- 
stiger Prosaeinlagen entschieden verwahren. Die VV. i — 2 sind 
ziemlich sicher Worte der Lopamudra, in V, 3 folgt die Antwort 
des Agastya^, und den folgenden Vers scheint mir SlEG® im An- 
schluss an Durga Nir, III, p. 17, 4 ff. vollig richtig als Itihasavers 
gedeutet zu haben/ Ebenso ist der letzte Vers offenbar Itihasa- 
vers, wahrend im V, 5 Gebetsspruch an den Soma gerichtet 

SiEG Sagenstoffe p. 126. 

’ WINTERNITZ WZKM. XX, 2 ff. 

® Etwas ausfuhrlicher oben p. 81. 

GGA. 1909, p. 78. Was Hertel WZKM. XXIII, 282 f. gegen diese Ar- 
gumentation eingewendet hat, scheinen mir nur leere Worte zu sein. 

“ Vgl. dazu WiNTERNiTz WZKM, XXIII, 117 f. 

® Sagenstoffe p. 123 f. 

’ Uber den in diesem Verse vorkommenden Ausdruck naddsya . . . rudhatdh 
vgl. PiscHEL ZDMG. XXXV, 717 £; Ved. Stud. I, 183 ff.; Oldenberg Rgveda I. 
178. Zu nadd- ’Bruller’ vgl. indirekt auch Verf. ZDMG. LXX, 229 ff. ' 
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sich vorfindet, der vielleicht dem Agastya in den Mund gelegt 
wird, nicht aber — m. E. schon wegen des abweichenden Me- 
trums zu der ursprunglichen Gescbichte gehdrt hat. So stellt 
sich mir das Lied einfach als ein gewissermassen umgemodeltes 
Bruchstuck des Sagenkreises von Agastya dar, das nur deswegen, 
weil man es mit diesem Heiligen in Verbindung setzte, der 
Agastyasammlung (I, 165 ff.)^ einverleibt wurde. Ob sich die 
Sage, die dem rigvedischen Poeten vorlag, mit Hlilfe der spateren 
Versionen (Brhaddevata iind MBh.) in jedem Detail einwandfrei 
rekonstruieren lasst ist mir vorlaufig unklar. 

Ferner gibt es ja unter den Agastyaliedern drei (I, 165. 170. 
1 71), die offenbar insoweit naher zusammenhangen, als sie sich 
auf eine Streit des Indra und der Maruts bei einem Opfer des 
Agastya beziehen. Die Angaben der indischen Tradition hat SlEG® 
aasfiihrlich zusammengestellt und besprochen und kommt demnach 
zu dem Resultat, dass die drei Lieder demselben ’Itihasa' gehoren 
und zwar in der Reihenfolge 170— 171— 165; schon viel fruher hatte 
Oldenberg^ den Zusammenhang der beiden Lieder 170 und 17 1 
als einen unzweifelhaften dargestellt, wollte aber — und will auch 
jetzt — nicht auch 165 als integrierenden Teil der Geschichte auf- 
fassen. Statt dessen miissen wir, wenn das Ganze mit 171 nicht 
zu Ende gebracht wird, als Abschluss die erganzende Prosa hin- 
zudenken. 

Im Gegensatz dazu hat Hertel^ die drei Lieder als eine 
Art Trilogie bezeichnet, wo in dramatischer Auffiihrung das Trei- 
ben des Indra, der Maruts und Agastya auf dem Opferplatz des 
letzteren geschildert wird.^ Die ziemlich kurzen Andeutungen bei 
Hertel sind dann durch V. SCHROEBER® in sehr betrachtlicher 
Weise erweitert worden: nicht nur sieht er in den drei Liedern 
ein Drama, das aufgefiihrt wurde, um bei einem Somafest den 
Sieg Indras iiber die bosen Damonen — besonders Vrtra — zu 
feiern, und das mit einem Tanze der waiTengehleideten Maruts 
beendigt wurde. Den Wafifentanz der Maruts — der leider nicht 


1 Vgl Oldenberg Prolegomena p. 221 ff. 

® Sagenstoffe p. 112 ff. 

® ZDxMG. XXXIX, 60 ff; vgl. Rgveda I, 170. 

* WZKM. XVIII, IS2 ff. 

® Vgl. librigens schon Max Muller Rigveda-Samlnta transl. I, 172 f. « 
SBE. XXXII, 183, 

® Myst. n. Mimus p. 91 ff. 



io8 

traditionell bezeugt ist^ — hat v. SCHROEDER in einen sehr weiten 
Zusammenhang geriickt, indem er ihn mit den Tanzen der kre~ 
tischen Kureten, der phrygischen Korybanten und der romischen 
Salier sowie mit den sehr gut bekannten altgermanischen Waffen- 
tanzen zusammenstellt; daraus schliesst er weiter auf ein 'Waffen- 
tanzspiel der indogermanischen Urzeit’ und meint sogar, dass alle 
diese verschiedenen Tanzer — die Maruts mit einbegriffen — 
eigen tlich die ’aniraae militum interfectorum' darstellen. Sehr viel, 
was sich in jenen Auseindersetzungen findet, darf einen dauernden 
Wert beanspruchen konnen, ich glaube aber weder, dass es fur 
die Natur der Maruts die richtige Erklarung bietet, noch dass es 
zur Losung des Ratsels der fraglichen Rigvedalieder einen eigent- 
lichen Beitrag gibt. Besonders ist es hier wie anderswo bedenk- 
lich, dass V. ScHROEDER ohne sich im Geringsten um die ein- 
heimische Tradition zu kiimmern, rituelle Verwendung der Lieder 
ansetzt, die nur leere Phantasie bleibt; bei 170 und 17 1 gibt 
Sayana durch die Worte viiemviniyogo laingikdli nur an, dass er 
rituelle Verwendung der Lieder vermutete, nicht aber mit Sicher- 
heit belegen konnte, bei 165 gibt er aber imter Hinweis auf A§v. 
^r. 6, 6; 7, 3. 7; 8, 6; Ait. Ar. V, i, i genau den rituellen Ge- 
brauch des Liedes an, der sich mit der Konstruktion bei V. 
SCHROEDER nicht beriihrt. Dass die Lieder urspriinglich bei einer 
Opferzeremonie Verwendung fanden^, nicht einem poetisch-pro- 
saischen Akhyana gehorten, bezweifle ich nicht; dass sie aber dort 
als Drama aufgefiihrt wurden, leuchtet mir nicht ein, zumal ich in 
Bezug auf die von Hertel und V. SCHROEDER befurwortete In- 
szenierung berechtigte Zweifel hege. Sie gehoren vielmehr der 
epischen Poesie an, deren Verwendung im Ritual wir wohl nicht 
gar zu sparlich ausmessen dtirfen. 

Dass zunachst I, 165 mit 170 und 171 in sehr nahem Zusam- 
menhang steht, scheint mir Oldenberg mit Unrecht zu bezwei- 
feln^; nicht nur, dass die drei Lieder sich inhaltlich als nahe ver- 
wandt kundgeben, sondern die indische Tradition bezeugt uns 
selbst diese Tatsache^: es heisst namlich bei SadguruSisya (p. 98 


^ Man vergleiche auch die wichtige Einwendiing bei Winternitz WZKM. 
XXIII, 122. 

2 Vgl. WiNTERNITZ WZKM. XXIII, 123. 

« Rgveda I, 170. Wenn friiher Wilson TransL of the RV. II, pp. VIL 145. 
160 und Perry JAOS. XI, 162 das Lied I, 165 fdr sich allein zu erklaren suchen, 
so brauchen ihre Annabmen jetjzt nicht niehr widerlegt zu werden. 

^ Vgl. SiEG Sagenstoffe p, ni. 



109 


Macdonell) in deni Kommentare zur AnukramanT zu I, 170: 
atha vtsadasantaye kaydhibhlyam abhud, woraus m. E. deutlich 
hervorgeht, dass er das Lied I, 165 in imniittelbaren Zusammen- 
hang mit 170 gestellt sehen wollte. Darin sind nun der Tradition 
SlEG, Hertel und V. ScHROEDER gefolgt, gelien aber alle drei 
m. E. irre, wenn sie die Reihenfolge 170— 171 — 165 befurwoiten. 
Das richtige hat hier wie an so vielen anderen Stellen Geldner^ 
gesehen, indem er die Vermiitung ausspricht, dass die Lieder ein- 
ander vielmehr in der Reihenfolge 170—165 — 171 folgen miissen. Urn 
dies etwas naher zu begriinden vergegenwartigen wir uns zunachst 
die Sitiiationen, die uns durch die Lieder selbst und durch die 
spatere einheimische Tradition aufgedrangt werden. 

Dass das Lied 170 im Cyklus den ersten Platz beanspruchen • 
darf, ist nie in Zweifel gezogen worden; iibrigens ware es sclilecht- 
hill unraoglich es an einen anderen Platz zu stellen. Nach Yaska 
Nir. I, 5 ware die Situation die, dass Agastya dem Indra eine 
Spende zugerichtet hatte, dann aber beschloss, sie den Maruts zu 
iiberweisen; Indra hatte in 170, i seiner Klage® Ausdruck ge- 
geben. Das ist nun schlechthin unmoglich und steht mit dem 
Liede selbst und mit der Brahman atradition^ nicht im Einklang; 
zudem ist es ja nicht besonders glaublich, dass Agastya sich ab- 
sichtlich mit dem machtigsten der Gotter hatte verfeinden wollen. 
Vielmehr verhalt es sich ja, wie OldeneERG und SlEG gesehen 
haben, so, dass Agastya den Maruts ein Opfer zugerichtet hatte, 
das Indra fiir sich in Anspruch nahm. Die Situation ist wohl die, 
dass Indra eben ankommt und mit dem ersten Verse: 'nicht jetzt, 
auch morgen gibt es nichts? Wer weiss, was klinftig ist? Nach 
eines anderen Willen muss man sich richten, und was man beab- 
sichtigte, wird zu nichte'® seinem Missfallen Ausdruck gibt. Rich tig 
sieht die indische Tradition in V. 2 die Antwort des Agastya; 
in Bezug auf die beiden folgenden Verse kann ich ihr aber nicht 
folgen, wie SlEG getan hat. Der V. 3 gehort wohl ganz un- 
zweifelhaft nicht dem Indra, sondern den Maruts®; dafiir sprechen 
die Plurale, die ich nicht gern als Plur. majestatis auffassen mochte, 


* Sadguru^isya beruft sich fur seine Angabe auf Ait. Br. V, l6, 14; vgl. 
auch Kaus. Br. XXVI, 9 (von Sieg verbessert); TBr. II, 7, it, i u. s. w. 

® Der RV. im Auswahl II, 31. 33. 

® Vgl. Durga Nir. II, p. 59, 3 £: jbaridevana nama manyupurvako vilapah, 
^ SlEG Sagenstofie p. no f. 
s SlEG 1 . c., p. II. 

® Vgl. V. ScHROEDER Myst, u. Mimus p. 100. 
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sowie die Anrede bhraiar agastya^^ die im Munde des Indra schlecht 
passen wiirde. Den folgenden Vers (4) schreibt die Tradition 
unbegreifiicherweise dem Indra zu, nnd noch unbegreiflicher ist 
es mir, dass ihr SlEG auch an diesem Punkte Folge leistet. Doch 
gibt Sayana mit den Worten apare 'gastyavakymn ahull an, dass 
man den Vers auch dem Agastya zuschrieb^ was natiirlich einzig 
moglich ist; nur so erklart sich der Dual in den Worten yajnavi 
ie tanavavahai \vir beide wollen dein (: des Indra) Opfer zii- 
richten^ den Sayana vollig richtig durch die Worte a 7 )Ciin patnl- 
yajamanmi adhvaryuyajamcmau vd he indra te tvadartha^'^' yajna^i 
tanavavahai interpratiert; den Vorrang verdient die Erklarung 
patnlyajamimau ’der Opferherr und seine Frau’ d. h. Agastya iind 
Lopamudra,® Der letzte Vers (5) endlich gehort natiirlich wiederum 
dem Agastya, der hier den Indra zur freundlichen Auseinander- 
setzung mit den Maruts iiberreden will; zu beachten ist, dass hier 
mit den Worten; indra ivdm marudbhili sAr^ vadasva ’Indra, sprich 
du doch (freundlich) mit den Maruts’ der Gedankengang in V. 2: 
iebhili (: marudb/izh) kalpasva sadhuya ’mit denen einige dich 
gutlich’ (Sieg) wieder aufgenommen wird. Wichtiger ist aber, 
dass mit den aus V. 5 eben angefuhrten Worten auch ein neues 
Moment eingefiihrt wird; denn man erwartet unwillkurlich, dass 
Indra der Aufforderung in irgendwelcher Weise Folge leistet, dass 
er sich wirklich mit den Maruts irgendwie unterhalten wird. Dar- 
iiber bringt uns aber das Lied selbst keinen Aufschluss; in dem- 
selben fehit auch, worauf Oldenberg^ hingewiesen hat, der ge- 
wohnliche Schlussvers der Agastyalieder, weshalb gewichtige 
Griinde dafiir sprechen, dass das Lied nur ein Torso ist, der aus 
irgendwelchem Grund aus seinem Zusammenhang losgeriickt wurde. 

* Gab es moglicherweise einmal neben der schon im Rigveda vorliegenden 
Erzahlung von der Geburt des Agastya Maitravaruni (vgl. Geldner Ved. Stud. 
II, 129 K; Sieg 1 . c. p. 105 ff,) eine jetzt verschollene Tradition, die den Agastya 
sogar in Verwandtscliaftsverbaltnis zu den Maruts setzte? Irgendwelche Spuren 
davoii vermag ich allerdings nicht zu entdecken. 

^ Die Anukramani ist unklar; Macdonell liest tatradya irtiyri ccndravllk- 
yam caturtM vd^ andere Hdschr. haben aber caturtlix ca; Sadguru^isya ent- 
scheidet aber fur die erstere Lesart. 

® Vgl. V, ScHROEDER Myst. 11, Mimus p. lOO A. 2. Hier sei noch erwahnt, 
dass ich friiher (WZKM. XXIV 352 A. 2) in der Erwilhnung ciner Schwester 
des Akitti Agastya) in Jat. 480 (voL IV, p. 236 if.) eine verschwommene Er- 
Innerung an Lopamudra habe selien wollen ; tatsachlich hatte aber Agastya nach 
der vedischen Tradition eine Schwester, die nach der Anukram, rsi von RV. 
X, 60, 6 war. 

^ ZDMG. XXXIX, 6a. 
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Es ist uns also hier geschildert worden: die zornerfullte Klage^ 
des Indra, dass ihm nicht geopfert ist (i), die Abbitte des Agastya 
urn Indras Zorn zn beschwichtigen (2), die Klage der Maruts (3), 
die ziemlich kleinlaut sind; dann folgen Verse des Agastya, worin 
er die Zuriistung des Opfers beschleunigt und es dem Indra ver- 
spricht (4) und weiter den Indra bittet, doch versohnlich zu sein: 
Indra, sprich du doch (freundlich) mit den Maruts, dann iss in 
rechtmassiger Weise die Opferspenden’ (5 c— d). Die Situation 
ist ganz dramatisch — man ist gespannt darauf, was folgen wird, 
wie sich Indra jetzt benehmen wird. Hier setzt nun, wie Geld- 
NER scharfsinnig gesehen hat, I, 165, i als uninittelbare und sehr 
passende Fortsetzung ein. 

In diesem Liede ist die Rollenverteilung vollig klar, und die 
Reden und Gegenreden folgen einander in schneller Abwechslung, 
doch finden sich in Einzelheiten noch viele Dinge, die dunkel 
Oder unlosbar zu sein scheinen, Der Aufforderung des Agastya 
in 170, S Folge leistend wendet sich Indra zuerst in den VV. 
I — 2 mit hdhnischen Worten an die Maruts: wer hat sie iiber- 
haupt zum Opfer eingeladen? Wie soil man die wie Adler im 
Luftmeere heransturmenden^ zum Stillstand bringen? (2 b — d). Im 
Gegenteil verwundern sich die Maruts dariiber, dass Indra sich 
ganz allein dort beim Opfer befindet; er moge ihnen sagen, was 
ihm an ihren Spenden gehore^ (3). Darauf antwortet Indra, das 
Opfer gehore ihm allein (4), die Maruts wenden aber ein, sie 
seien gerade wegen des Opfers gekomraen^ (5); Indra weist ihre 


^ Der vtanyu^urvaho vilapah des Durga. 

2 Darauf bezieht sich nioglicherweise die Angabe in TBr. II, 7, ii, i u. a., 
die Maruts seien mit erliobenen WafFen auf Indra zu herangestiirmt 

® Ydt ie ctsmd ist offenbar genau wie in X, 95, 13 zu deuten, vgL Geldher 
Der RV. im Auswahl II, 32. 

^ Sehr schwierig scheint mir der Ausdruck: mdra svadham miu M 7 io 
babhuiha in 5 d zu sein, der hochst verschieden gedeutet worden ist, vgl. 
Oldenberg Rgveda I, 161. Ich habe geglaubt, dass die Steile nur in Ved. Stud. 
Ill, 123 A. 2 richtig gedeutet worden war und etwa bedeutete: ’Indra, du hast 
dich unseren Opferanteil zugeeignet’; in Anbetracht der ^delen Stellen mit 
svadhtm d?iu (vgl Geldner Der RV. ini Auswahl I, 208) zweifle xch jetzt 
daran, ob dnu wirklich zu babhitha geliort; vielmehr zu svadMm, wobei der 
Sinn etwa: 'Indra, du bist uns zu willen gewesen’ = 'du hast doch nur uii- 
serem willen Folge geleistet’ ware. Dann in V. 6 hohnisch: ’wo war dann, o 
Maruts, dieser eurer Wille, ais’ u. s. w. Der Hochmut der Maruts ware in V. 
5 aufs hochste gesteigert, um dann im folgen den allmahlich abzunehmen und 
einer ganz anderen Stimmung Platz zu geben. Uber svadhd vgl. weiter imten 
p. I 4 S* 
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Anspriiche mit bitterhohnischen Worten ab und beginnt eine 
atmasiziii (6). Die Maruts suchen noch aufrecht zu halten, dass 
Indra niir im Verein mit ihnen seine Grosstaten ausgefiihrt hat (7), 
werden aber durcb seine fortgesetzte atmasMi zuriickgevviesen (8) 
und raumen zuletzt ein, dass Indra der hocliste ist, dem kein an- 
derer an Macht gleichkommt (9); offenbar damit zufrieden stellt 
Indra nochmals seine absolute Uberlegenheit fest (10). Dann 
folgen die zwei Verse (ii— 12), die sozusagen offiziell die einge- 
tretene Versolinung bestatigen, indem Indra sich sowohl mit dem 
Lobgesang der Maruts^ wie mit ihrem sonstigen Auftreten sehr 
zufrieden erklart Nun folgt V. 13, der wohl mit Recht dem 
Agastya zugesclirieben wird, worin die formelle Einladung zum 
Opfer an die jetzt mit Indra versohnten Maruts gerichtet wird; 
den V. 14 schreibt die einheimische Tradition auch dem Agastya 
zu, wahrend Geldner mit Recht Indra als Sprecher betrachtet: 
wenn, sagt er, der Sanger uns alle einladt, kommt dann, Ihr Maruts, 
zu dem Brahmanen, er wird Euch diese Loblieder singen (inia 
brdhmm^i jant& vo arcat), Ich gehe vorlaufig an dem V. 15 vor- 
bei und glaube dann hier den Hymnus I, 171 unmittelbar anreihen 
zu durfen. Dieses Lied, wo Agastya allein spricht, ist namlich 
m, E. das eben in 165, 14 versprochene Loblied des Sangers: 
Agastya nahert sich hier den Maruts, bittet sie ihren Zorn fahren 
zu lassen und ihre Rosse auszuschirren (i), dieses Lob ist an sie 
gerichtet, sie mogen zu ihm kommen (2); er vergisst aber nicht 
den Indra, sondern preist ihn in V. 3 mit den Maruts zusammen, 
erklart dann letzteren, er hatte aus Furcht vor Indra’s Zorn ihre 
Opfer beseitigt (4) und geht schliesslich in den VV. 5 — 6 Indra 
und die Maruts um Sphutz an, doch so, dass Indra dabei deutlich 
die Hauptperson ist^ Die Reihenfolge des ursprunglich zusam- 
menhangenden grossen Liedes ware also die folgende gewesen: 


^ Der V, II: dmandan nta maruta sidmo dira ydn me narah irdtyam 
brahma caicz'd / tndraya vkpie sumakhaya mdhyam sdkhye sdkhayas tanvl 
ta?i 4 bhih // scheint insoweit Scliwierigkeit zu bereiten, als mit dem erwahnten 
stoma und sruiyam brahma kaum die lobenden Worte in V. 9 gemeint sein 
konnen. Einen einzigen Vers mit so grossartigen Namen zu bezeichnen ware 
doch etwas iibertrieben; zudem vermutet Geldner Der RV. in Auswahi II, 
33 wohl mit Recht, dass Indra in dem stoma gerade als vrsaii und suviakka 
bezeichnet wurde, was ja gar nicht stimmt. Es muss sich wohl also dieser Vers 
auf einen fruheren Vorfall beziehen, von dem wir weiter nichts wissen. Viel- 
leicht Siegeslob der Maruts nach der Vrtratdtung, vgl. z. B, RV, V, 29, 2; 30,6 
und Geldner a. a. O. 

® Die Anukramani gibt sogar fur 3 — 6 den Indra marutoa?it als devata an. 
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Ein einziger Vers, namlich 165, 15 ist bisher iibergangen 
worden. M. E. ist namlich dieser offenbar spatere Zutat; offenbar 
kann er, wenn die Liederanordnung, die ich hier nach Geldner 
durchgefiihrt habe, richtig ist, von Anfang an nicht an dieser 
Stelle gestanden haben. Die Strophe ist mit 166, 15; 167, ii und 
168, 10 identisch und gibt einen gewissen Mandaiya aus Agastya's 
Geschlecht als Dichter jener Hymnen an. Wer dieser Mandarya 
Manya war, davon wissen wir leider nicht das Geringste^; dass 
er aber mit Agastya identisch gewesen ware, dafiir fehlen m. W. 
alle Andeutungen.® M. E. hat nun dieser Dichter vielleicht nicht 
mehr mit dem Liede zu tun, als dass er ihm seinen Schlussvers 
angefiigt hat, der librigens in Anschluss an I, 171, 2 f^sd vali 
stbmo marutdli) gedichtet zu sein scheint; den letzten Viertel der 
Strophe bilden ja iibrigens die der Agastyasammlung charakteris- 
tischen Worte vidyaniesd^ vrjdnaifi jlrdda/num, Der Dichter hat 
also die Halfte der Strophe (a + d) mit Benutzung alterer Mate- 
rialien ausgearbeitet. Man fragt sich aber nun, wie es dazu kam, 
dass das urspriingliche, 25 (5 + 14 + 6 ) Verse zahlende Lied von 

1 Oder moglicherweise die Maruts? (so V. Schroeder) dock schwerlich 
wegen tehhih in c. 

2 Vgl. Ludwig Rigveda III, 116 £; Macdonell & Keith Vedic Index II, 154. 

® Vgl. auch Geldner Der RV. im Auswahl II, 33 f. 

g — 20313 , /. Charpentier, 



Agastya, Indra und den Maruts in drei Teile zersetzt wurde, die 
zumal niclit unmittelbar auf einander folgen\ und darauf weiss 
ich leider iiberhaupt keine Antwort zu geben. Dass das Lied I, 
170 abgetrennt wurde, koiinte ja moglicherweise in der abweichen- 
den metrischen Gestalt des Stiickes seinen Grund haben; da zu- 
dem dort der Name Agastya vorkommt, dieser als redende Person 
auftritt, konnte es der spatere Dichter Mandarya natiirlich kauni 
fur sich in Anspruch nehmen. Das Loblied des Agastya auf die 
Maruts (I, 171) trennte man wohl seines Inhalts wegen, und weil es 
in einem sa^ivada sclilecht zu passen schien, ab. Es ist wohl auch 
bei der Beurteilung dieser Verhaltnisse in Betracht zu ziehen, dass 
schon die Stellen der altesten Brahrnanaliteratur^, die die auf 
unsere Lieder beziigliche Erzahlung widergeben, diese nicht vollig 
genau gekanntzu haben scheinen; von dem dort erwahnten zornigen 
Heransturmen der Maruts auf Indra ist in unseren Liedern nichts 
zu vermerken. Auch hatte schon Yaska Nir. i, 5 von der Situa- 
tion in I, 170 eine ganz falsche Vorstellung, die in das Lied nicht 
hereininterpratiert werden kann. Wenn also schon sehr friih die 
Dinge derart lagen, so ist es wohl moglich, dass man bei der 
Diaskeuase das alte Lied einfacli deswegen zerteilte, weil man den 
zu Grunde liegenden Itihasa nicht niehr ganz genau kannte und 
somit in den verschiedenen Abteilungen des Liedes nicht vollig 
Zusammengehoriges sah. Doch hier bleiben wir bei blossen Ver- 
mutungen stehen, Soviel scheint mir aber behauptet werden zu 
diirfen, dass es einst ein ziisammenhangendes aus I, 170, i — 5 + 
165, 1 — 14 + 171, I— '6 bestehendes Lied gab, das zu der epischen 
Oder balladenhaften Dichtung gehorte und einen Vorfall zwischen 
Indra, den Maruts und dem alten rsi Agastya, der sich auf dessen 
Opferplatz abgespielt hatte, schilderte. Dass dies jemals als Drama 
gemeint war, bezweifle ich absolut, und ebensowenig scheinen mir 
in dem so rekonstruierten Liede Prosaeinlagen notig gewesen zu 
sein, Vielmehr haben wir hier vor uns ein gut aufgebautes, von 
einem bedeutenden Dichter herriihrendes Stuck altepischer Lite- 
ratur, das eine einst beriihmte Geschichte aus der Gotter- und 
Heroensage Altindiens in lebhafter Weise vorfuhrte. Mehr ge- 
traue ich mir nicht behaupten zu diirfen. 

Unter dem Xitel 'Die Wiedergewinnung des Agni' hat 
V. SCHROEDER® die schon von der indischen Tradition als zu- 


^ Vgl. auch Oldenberg Rgveda I, 170. 

® Bei SlEG Sageustoife p. no f. gesammelt. 
® Myst. u. Mimus p, 181 ff. 



sammeageh5rig betrachteten Hymnen X, 51 — 53 sowie auch X, 
124 behandelt; das letzte Lied mag hier vorlaufig bei Seite bleiben, 
Im Gegensatz zu Oldenberg^, der die Lieder X, 51 — 53 als ein 
’Akhyana' aufgefasst hat und das Ausgefallene zu rekonstruieren 
suchte, fasst V. SCHROEDER sie als eine Art kiiltlichen Spieles auf, 
als ein Mysterium, das wohl bei der Erzeugung des Opferfeuers 
aufgefiihrt wurde. Daran hatte schon friiher Hertel^ gedacht, 
der sogar in Einzelheiten ziemlich weit geht und sich ein rituelles 
Spiel vorstellt, worin der Hotar die Rolle des Agni, die Adhvaryu 
die der Asvin^ ubernahmen. Mit WlNTERNiTZ"^ glaube ich in 
Bezug auf diese Lieder wirklich, dass es Hertel und v. SCHROE- 
DER — besonders dem letzteren — gelungen ist, hier ein tat- 
sachlich vorhandenes Drama oder Mysterium nachzuweisen, das 
irgendwie und irgendwo im Kulte wirklich von den auftretenden 
Opferern und Opferpriestern agiert wurde. Die Grundlage fiir die 
Untersuchungen V. SCHROEDER's bilden natiirlich die Ausfiihrun- 
gen HillebRANDT nach denen unzweifelhaft feststeht, dass die 
alte Sage vom Verschwinden und Wiedererscheinen des Agni, die 
in unseren Liedern beruhrt wird, eng rait der Einteilung des Jahres 
in opfernde und opferlose Zeit [devaydna und pitrydna) zusam- 
menhangt. 

Die Lieder machen m. E. wirklich den Eindruck dramatisch 
abgefasst zu sein und iiber die Rollenverteilung scheint mir die 
einheimische Tradition guten Bescheid zu geben. Das erste Lied 
— X, 51 “ stellt uns die Situation ofifenbar so vor, wie sie die 
AnukramanT und Sayana schildern®, dass namlich Agni von den 
Gottern eben entdeckt worden ist imd noch aus seinem Versteck 
in den Wassern zu ihnen spricht. Wortfuhrer der Gotter scheint 
die ganze Zeit Varuna zu sein, was sich vielleicht damit vertragt, 
dass Agni sich ja in seinem speziellen Reiche befindet. Die 
Strophen i, 3, S, 7 und 9 spricht ofifenbar Varuna, 2, 4, 6 und 8 
wiederum Agni; am Ende des Liedes, wo ihm die Gotter in V. 9 
als Lohn die praydja^s, anuydjds^ u. s. w^ sogar das ganze 

1 ZDMG. XXXIX, 71 ff.; Rgveda 11, 254. 

2 WZKM. XVIII, 154 ff. ■ 

8 Wenn es WZKM. XVIII, 158 heisst; Vahrend die Adhvaryu die Maruts 
agieren’ so ist hier ’Maruts’ naturlich lapsus calami statt ’Asvins’. 

4 WZKM. XXIII, 1 1 4. 

® VM. II, 137 ff. 

Vgl. Geldner Der RV. im Auswahl II, 165 f. 

^ Uber den in V. 8 vorkommenden ratselhaften Ausdruck pik 7 ncsam o^sa- 
dhmam vgl Oldenberg Rgveda II, 254 £; Geldner Der RV. im Ausw^ahl 11, 



Opfer und die hochsten Ehren^ versprochen haben, diirfen wir 
uns vorstellen, dass Agni sein Versteck — wie das nun dargestellt 
wui'de, daruber wissen wir einfach nichts — verlasst um sich als 
Hotar niederzulassen. Indem er in Begriff steht dies zu tun, 
folgen dann die VV. 1—5 des Liedes X, 52, die der unzweifelhaft 
richtigen Angabe der Tradition gemass ein soliloquium des Agni 
bilden^, an die Cotter gerichtet. Der letzte Vers ist wortlich = 
RV. Ill, 9, 9 und mag, wie Oldenberg annimmt, aus jener Stelle 
libernommen sein; hier passt er eigentlich wenig Oder gar nicht, 
wenn wir an der Angabe der Tradition iiber ursprungliche Ein- 
heit von X, 51—53 festhalten. Nun hat sich also Agni als Hotar 
niedergesetzt, und das letzte Lied der *Trilogie’ (X, 53) bringt den 
Abschluss des Ganzen, das wohl mit einer teilweisen Schilderung 
des Opfers endet, obwohl die letzten Verse des Liedes schwierig, 
ja z. T. unverstaiidlich sind, Als Sprecher der einzelnen Verse 
sind nach Sayana die folgenden zu verstehen: 

V. I — 3: die Cotter. 

^ 4— S : Agni. 

» 6: die Cotter, an Agni gewendet 

» 7 — 8: die Cotter, unter einander redend^. 

» 9: wohl die Cotter (nicht ausdrucklich angegeben). 

» 10: Tvastar. 

» ii: » (f). 

Ich glaube kaum, dass man besonders fehlgeht, wenn man 
diese Tradition als vollberechtigt ansieht. In Bezug auf die VV. 

I — 6 kann man wohl kaum zweifeln^, da hier alles so ziemlich 
klar zu sein scheint; schwieriger zu beurteilen scheinen aber die 
folgenden Verse, die man wohl meistens einem menschlichen 
Sanger hat in den Mund legen wollen. Ich gestehe aber offen, 
dass ich nicht recht verstehe, was ein solcher hier in einer Unter- 
redung, die sich bisher nur zwischen Agni und den Gottern be- 

166 f. Ich weise auf Ch. Up. Ill, 5 bin, wo es heisst, dass ’der Pflanzen Le- 
benssaft der Mensch ist’, vgL Oldenberg Die Lehre der Upanishaden p. 156. 

^ V. 9^: it'Myam namantam j^radUas cdtasrak. 

3 Mit Unrecht scheint mir v, Schroeder Myst. u, Mimus p. 192 f. eine 
andere Rollenverteilung des Liedes angenomnien zu haben. Oldenberg Rgveda 
II, 255 stellt sich fragend. 

® at7^a yajnajigamisavo dev ah ^a 7 ^asj>aram h7'uvate S. 

^ V. Schroeder Myst. u. Mimus p, 194 ff. folgt hier der Tradition, Olden- 
berg Rgveda II, 255 f. stellt sich nach dem Vorgang von Bergaigne zweifelnd. 



wegt hat, zu tun hatte; vielmehr wird hier Sayana, der ja alterer 
Tradition foigt, Recht behalten. Nach ihm wurden die Verse 
etwa folgendermassen lauten: 

Dte Goiter: 

7. 'Ihr frommen (Gotter), schirret die Pferde^ an, befestigt 
(Oder: macht zurecht) die Zugel und schmiicket (die Pferde)! Von 
alien Seiten her fahret den achtsitzigen Wagen^ heran, mit welchem 
die Gotter uns liebe Gaben zufuhren’. 

8. 'Es fliesst ein steinerfiillter FIuss^ — haltet Euch fest an 
einander! erhebt Euch und iibergeht ihn, o Freundel Hier lassen 
wir die mit Unheil behafteten zuriick, mogen wir weiterschreiten 
um heilvolle Opfer zu erlangen’. 

9. 'Tvastar, der geschickteste Werkmeister, kennt die wunder- 
baren Ktinste, er bringt hervor die lieblichen Becher, die Becher 
der G5tter; jetzt^ scharft er das Beil aus gutem Erz, womit der 
glanzende(?)® Brahmanaspati zerspalten® wird\ 

Tvastar"^ : 

10. Ihr klugen Meister, macht jetzt fur den Guten die Axte 
scharf, mit denen Ihr fur den Unsterblichen® arbeitet; schafFt, Ihr 
Weisen, verborgene Statten, durch welches Werk Ihr, die Gotter,. 
Unsterblichkeit erlangt habet'.® 

^ akmndJi bedeutet nach S. und BR. ’Ross’, wahrend Grassmann und 
V. ScHROEDER es mit ’Siele’ widergeben, Es scheint doch das naturliche zu 
sein, dass nicht nur von dem Wagen, sondern auch von den Rossen die Rede 
ist,* Oder diirfen wir voraussetzeii, dass sich die Gotter selbst an den Wagen 
spannten? 

2 Was darunten verstanden werden soil, weiss icli nicht; nach S. der 
Sonnen wagen. Dass dieser acht Sitze (Wagenkorbe) hat, weiss ich nicht zu 
belegen. Wolil Symbolik. 

8 Wohl opfertechnischer Ausdruck (vgL Oldenberg Rgveda II, 256); liber 
den Gebrauch des Verses im spateren Ritual vgL Aiv. Grhya I, 8, 2 — 3. 

^ ’Als Agni die Darbringung der Opfer au£ sich genommen hat' S. 

5 etasa etaaavarnah S.; vgl. Macdonell Ved. Myth. p. loi. 

® Was wird nicht gesagt; wir mogen uns aber erinnern, dass Brhaspati 
beim Spalten der Hohle des Vala eine bedeutende Rolle spielt (Macdonell 1. c. 
p, 102 £). S. deutet die Stelle anders aber kaum richtig. 

^ Zu den Rbhu’s sprechend nach Sayana. 

® S. gibt zwei Erklarungen: yabhir 'vaslhhih i>airany amriaya somaya / 
tai;panayefy af'thah / yad vd / yusmdkam amrtaivaya { tada 7 dham iaksatha / 
samj)ddayatha, 

^ So nach Sayana; m. E. ist eine derartige Deutung wohl kaum moglich. 
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II. ’In den Mutterleib legten sie^ das jimge Weib, in den 
Mund das Kalb mit verborgenem Sinn und Zunge; (Rest niclit 
verstandlich, wenigstens nacli Sayana’s Deutung).^ 

Was bedeutet nun dieser sonderbar klingende Mischmasch, 
den uns die VV. 7— ii bringen? Ich glaube gar nicht das Ratsel 
losen zu konnen, werde mir aber erlauben wenigstens einen Vor- 
schlag zu machen, sei er aiich noch so hypothetisch. 

V. SCHROEDER^ hat auch den dunklen Hymnus X, 124 in 
diesen Zusammenhang eingeriickt und ihn als ’Agnis Riickkehr’ 
bezeichnet. Ich kann ihm weder darin beistimmen, wenn er diesen 
Hymnus als mit X,5i — 53 in der Hauptsache inhaltlich identisch 
bezeichnet, noch darin, dass er ihn als Mysterium betrachtet; 
denn von dramatischer Handlung kann ich hier keine Spur ent- 
decken. Doch scheint mir wirklich darin ein Gedanke zu liegen, 
dass jenes Lied vielleicht zum Verstandnis des letzten Teiles von 
X, S3 helfen kann. Die Ratsel des Liedes X, 124 scheinen mir 
einzig und allein durch Geldner"^ — dessen Behandlung des 
Liedes v. Schroeder wohl ubersehen hat • — gelost werden zu 
sein, und ich kann mich wohl Oldenberg^ anschliessen, wenn 
er Geldner’s Gedanken als ’geistreich’, nicht aber wenn er sie 
als ’bizarr’ bezeichnet; seine sachlichen Einwendungen scheinen 
mir librigens durch einen Hinweis auf Ved. Stud. II, 299 A, i 
erledigt zu werden. Nach Geldner ergibt sich nun, dass sich 
Agni, Soma u. a. Cotter im Besitz Vrtra’s befanden®, dass aber 
Indra sie zu den Gottern heriiberlockte; dann entwich den Asura’s 
(und vor allem Vrtra) ihre maya^ , und es gelang dem Indra im 
Verein mit anderen Gottern den Vrtra zu erschlagen und die 
Wasser loszulassen. Nun sehen wir in den Liedern X, 51 ff., 
wie Agni aus seinem Versteck von den Gottern hervorgelockt 


^ Nach S, die Manus, was ich nicht verstehe, da er an derselben Stelle 
auf RV. I, 161, 7 verweist, wo von den Rbhu’s gehandelt wird. 

^ Dass Geldner Ved. Stud. I, 122 das Richtige getroifen hat, glaube ich 
kaum; ebensowenig v. Schroeder Myst. u. Mimus p. 196 A. 2. 

2 Myst. u. Mimus p. 196 ff. 

^ Ved. Stud. II, 292 ff. Was Perry JAOS. XI, 159 £ uber den Hymnus 
zu sagen hat (vgl. dazu auch Roth KZ. XXVI, 45 ff.) iiberzeugt gar nicht." Auch 
die Erklarung Hillebrandt’s VM. Ill, byff., der sich gegen Geldner abweisend 
stellt, scheint mir nicht das Richtige zu treffen, 

® Rgveda 11 , 343. 

^ ® In Bezug auf Agni und Soma beachte man, dass Vrtra der Brahmana- 
tradition gemass Bralimane war. 

^ X, 125, 5: nirmaya u tyi dsura abhuvan. 
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wird, und wie sie ihn als ihren Hotar einsetzen; in X, 53, i — 3 
haben die Gotter ihren Opferpriester installiert, er hat ihnen, wie 
sie selbst erzahlen (V. 3), das erste Opfer veranstaltet. Auf ihre 
lobenden Worte antwortet aber Agni mit einem Verse, der den 
Gedankengang von X,S2, 5 c~d aufnimmt: in X, 53, 4 a— b lesen 
wit ja nanilich . tdd cidyci vucdh p^'CLthd'tuQ/iH iHustya ySH^suTdiu cibht 
deva dsama, wahrend es an der friiheren Stelle hiess; a bahvor 
vdjram tiidrasya dheyam dthevm vUvcih pHana jayatl Also — 
Agni verspricht sofort nach seiner Weihe als Opferpriester den 
Gottern — und insbesondere natiirlich Indra — zum Sieg iiber 
die Asuras Hilfe zu leisten; und in X, 53, 5 c---d unterstiitzt er 
sein Versprechen durch Bitten an Erde und Luftraum urn Schutz 
gegen die Bedrangung von Seiten boser Machte. Konnen uns 
nun diese zerstreuten Andeutungen im Verein mit der durch Geld- 
NER gefundenen Erklarung von X, 124 vielleicht zum Verstandnis 
der ratselhaften Strophen X, 53, 7 ff. verhelfenf Ich getraue mir 
nicht die Frage unbedingt mit 'ja' zu beantworten, glaube aber 
doch, dass es sich moglicherweise so verhalten konnte. 

Die Gotter sprechen von dem Anschirren eines Wagens^ (7), 
von dem Uberschreiten eines steinigen Flusses, auf dessen an- 
derer Seite (?) sie gute Opfer erbeuten wollen (8), Erinnern wir 
uns, dass die Wasser, die himmlischen Kuhe, um deren Befreiung 
es sich wohl doch am ehesten handeln wird, bei Vrtra, bei Vala, 
bei den Pani’s — die der Tradition gemass Vala’s Untertanen 
sind — sich befinden, und dass wenigstens Sarama auf dem Wege 
zu den letzteren den breiten und tiefen Fluss Rasa uberschreiten 
muss.^ Es mag eine Version der Sage gegeben haben, nach 
welch er die Befreier der Wasser wirklich einen schwierigen Fluss- 
iibergang bewirkstelligen mussten, ehe sie zu der Burg der Asuras 
gelangten; spater mag dieser Zug der Sage durch gewisse Auf- 
fiihrungen am Opferplatz wiedergegeben worden sein. Weiter 
heisst es in V. 9, dass Tvastar die mdya's kennt, dass er die 
Becher der Gotter mitbringt — diese starken sich wohl vor dem 
Kampfe mit Somatrinken^ — und dass er die Axt wetzt, mit der 
Brhaspati zerspalten mag — vermutlich die Hohle der Damonen, wie 
er sich ja auch sonst bei dessen Eroffnung fast regelmassig be- 

^ In RV. II, 23, 3 fiihrt 2. B. Brhaspati auf seinem Wagen zum Dtoonen- 
kampf aus. 

^ Vgl. RV. X, 108 (oben p. 90 ff.). 

^ So tut ja jedenfalls Indra fast immer; bei Tvastar hat er ja auch Soma 
getrunken, RV. Ill, 48, 4; IV, 18, 3 u. s. w. (Macdonell Ved. Myth, p, 57). 
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tatigt. . In V. 10 wiederum vverden gewisse kavayah ti'mvLiitext die 
Axte gut zu scharfen, es heisst dass sie die verborgenen Stellen 
kennen^; Sayana versteht dies von den Rbhus, offenbar nur, weil 
er sich bei der Erwahnung Tvastar’s und der Becher des Sagen- 
kreises dieser Gottheiten erinnerte. Vielmehr denke ich mir, dass 
unter den kavayali (was wohl kaum fur die Rbhus das rechte Bei- 
wort ware) die Angiras zu verstehen sind, die ja in der Erbeutung 
der Binder einen sehr aktiven Teil nehmen. Dass sie 'die ver- 
borgenen Stellen kennen' bedeutet wohl einfach, dass sie das Ver- 
steck der Damonen ausfindig zu machen wissen. Den letzten Vers 
vermag ich aber leider absolut nicht zu deuten, nur glaube ich 
am ehesten, dass es sich hier um gewisse mit dem Vorhergelien- 
den in Verbindung stehenden Opferverrichtungen handelt^, wobei 
offenbar die aplcya jikva dasselbe bezeichnet wie die yajnasya 
jihva gtihyii im V. 3, d. h. also Agni. Dass es sich um die 
Rbhus handein konnte, halte ich schon nach dem eben Gesagten 
fiir ausgeschlossen. 

So stellen sich mir die drei — eigentlich einen Hyrnnus bilden- 
den — Lieder X, 51— *53 als Wiederauffindung Agni’s, seinen 
Ubertritt zu den Gottern und seine Weihe zum Hotar sowie end- 
lich den durch seine Hulfe bewirkten Damon enkampf der Gdtter 
schildernd dar, wobei ich mir sehr gut szenische AufFiihrung des 
ganzen auf dem Opferplatze gerade bei der Feuererzeugung am 
Beginn des devayana hinzudenken kann. Es liegt hier also, wie 
m. E. V. SCHROEDER richtig gesehen hat, ein altes Mysterium, 
das mit einem der zentralen Punkte des Rituals in engster Ver- 
bindung stand, vor. Hier darf der dramatischen Theorie ra. E. 
voile Geltung zugesprochen werden. 

Ich stehe jetzt am Ende meiner Besprechung der dramatischen 
Theorie zur Erklarung der saifivadds, die von Ltvi und Hertel 
begriindet, durch V. SCHROEDER aber zu voller Entfaltung ge- 
bracht wurde. Das Resultat meiner Untersuchung ist im wesent- 
lichen ein negatives geworden; ich habe mich in den allermeisten 
Fallen leider unmoglich von der Durchfurbarkeit dieser Theorie 
iiberzeugen konnen, die m. E, im grossen und ganzen ebenso- 
wenig zur Losung des Ratsels beigetragen hat wie seinerzeit die 
Akhyanatheorie. Ich mochte hier zunachst die Ergebnisse, die 
ich erlangt zu haben glaube, kurz zusammenfassen : 

^ Es ist wohl zu konstruieren: vidvimah pdda gukyani, wie schon 
V. SCHROEDER tS tUt. 

2 VgL Oldenberg Rgveda II, 256. 
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7 . Von den Liedern, die in der einlieimischen Tradition 
iiberhaupt nicht als safj^vada's bezeichnet werden, kominen be- 
sonders einige ’Monologe’ in Betracht, namlich RV. X, py und 
up sowie die Hymnen VII, loj und IX, xi2. Von diese?i ist 
ganz sicker keiner dva77taiisch ; X, py tind VII, loj sind einfach 
Zauberlicder, X, ist a^n ehesten didakiischen Inhalts, gehort aber 
der epischen Literaittr an, und was IX, 112 U7id X, up betrifft, 
so Sind ste — w etcher Liter atur art sie iimner angehoren mogen — 
jedenfalls keine Dr amen. 

2. Bin Lied, X, 86, und ein Liederzyklus, X, gi — gj, schei- 
nen niir tatsdchlich als di^amatische Dichiungen aufgefasst werden 
zu konnen, bziv. aufgefasst iverden zu mils sen; ersteres ist ein 
Scherzspiel, ein Mimus, letzteres aber ein Mysterium, mit dem 
hochheiligefi Ktdtus des F euei^anlegeiis in Verbindung stehend. 

g. Alle ub^^igen Hymnen, die v. SCHROEDER fitr seine Theo- 
rie in Anspruch geno^nmen hat, scheinen mir zu der epischen Poesie 
zu gehoren, teils der Gottersage (X, pg; 108), ieils der Heiligen- 
und Heldenlegende (I, i6g, ijo, lyi; lyp; III, gj; IV, 4.2; X, 10; 
102). 

Es bleibt somit fur die dramatische Theorie innerhalb des 
Rigveda nur ein sehr bescheidener Raum iibrig; nun scheint es 
aber kaura glaublich, dass V. SCHROEDER iiberhaupt den ganzen 
Rigveda in Bezug auf derartige Verhaltnisse durchgestobert hat, 
sondern er hat sich vorlaufig teils an die ausdriicklich als sa^fivadds 
bezeichneten Lieder, teils an einige andere, die doch gewisser- 
massen eine Sonderstellung einnehmen, gehalten. In einem Falle 
wenigstens ist er an einem als sa'ipvdda ausdriicklich bezeichneten 
Hymnus (X, 28)^ vorbeigegangen, wohl wegen der vielen in ihm 
erhaltenen, uns, wie es scheint, unlosbaren Ratselspriiche.^ Es 
mag also moglich sein, dass sich wirklich auch an anderen Stellen 
des Rigveda etwas derartiges vorfande, was ich hier nicht zu be- 
urteilen vermag; am ehesten konnte man vielleicht derartige dra- 
matische AufFiihrungen in Verbindung mit gewissen hochheiligen 
Zeremonien auf dem Opferplatze erwarten, wozu ja die Lieder 
X, 51 — 53 ein ausgezeichnetes Beispiel bieten. 

Von den iibrigen Beweisen, die man fur die dramatische 
Theorie namhaft gemacht hat^, scheint mir eigentlich nur in Be- 
tracht zu kommen, dass schon in Vaj. S, XXX, 6 der iailmd er- 

^ Vgl. Brhaddevata VII, 29 ff. 

- VgL Myst. u. Mimus p. 344 £, wo aucli X, 27 erwahnt wird. 

s Vgl. besonders Hertel WZKM. XXIII, 343 ff. 



wahnt wird,^ Dass dieses Wort, das der Kommentar durch nata 
erklart, 'Schauspieier, Mime’ bedeutet^, ist natiirlich unbestreitbar, 
und wir miissen wohl also voraussetzeii, dass schon zur Zeit der 
Abfassung der Yajurvedatexte ein wirklicher Schauspielerstand 
existiert hat.^ Bei dem offenbar sehr grossen zeitliclien Abstand 
zwischen den Rk- und Yajustexten kann dies aber m. E. nicht 
fur die Zeit des Rigveda beweisend sein. Diirfen wir iiberhaupt 
zu jener Zeit an dramatische Auffiihrungen denken, so kamen sie 
offenbar nur im Verein mit dem Kulte vor; szenische Darstellun- 
gen, die nur des literarischen Interesses wegen aufgefiihrt worden 
waren, gab es zu jener Zeit ganz bestimmt nicht. Dazu brauchte 
man aber nicht berufsmassige Schauspieler, konnte sie uberhaupt 
nicht brauchen; vielmehr agierten in den bescheidenen Dramen, 
deren Existenz wir dock vielleicht auch fur jene Zeit voraussetzen 
diirfen, nur die opfernden und rezitierenden Priester. Irgendwelche 
Beweiskraft fur die Zeit des Rigveda kommt also dem milusd in 
Vaj. S. XXX, 6 nicht zu. _ 

Ich habe obeli'^ die Geltung der Akhyanatheorie fur sowohl 
die vedische wie die epische Literatur gelaugnet. Was die dra- 
matische Theorie, die durch Ltvi, Hektel und vor allem V. ScHROE- 
DER entwickelt worden ist, betrifift, so habe ich ihr innerhalb des 
Veda einen sehr bescheidenen Platz eingeraumt. Nur zwei Dich- 
tungen des Rigveda (X, 51 — 53 und 86) scheinen mir einw^andfrei 
als Dramen in Anspruch genoramen werden zu konnen; bei den 
librigen Liedern, an die man gedacht hat, vermag diese Hypo- 
these ebensowenig wie die Akhyanatheorie die Ratsel befriedigend 
zu losen. Ich glaube also, dass die meisten jester Dichtimge7t ein- 
fach der epischen Literatur angehoren, dass sie 7iiemals anders gc- 
staltet waren als jetTst — d, h. also keine ProsamLslitze kannte7t — 
7 ind auch dass ilmeTt nieinals szenische Dai^stelluftg zuka77L 


^ Ltvx le Tht^dtre indien p. 508. v. Schroeder Myst. u, Mimiis p. 9. 
Die spiiteren ku'sllavas und gra 7 itMkds Ixaben doch fur die vedische Zeit keine 
Beweiskraft. 

Die Etymologie des Wortes ist unklar; der Komm, zu H. 328 leitet es 
aus hlusa, dem Namen eines sonst nicht bekannten rsp ab — - naturiich leere 
Konstruktion. Gebildet ist das Wort allerdings wie ein Patronyniicuni, vgi. 
z, B. Amxa, Ait Br. II, 19, i n. a. Ich mache auch auf die folgende Ana- 
logic aufmerksam: saiiusa \ku- 8 %iav a == ku-‘d 7 ‘‘usa\ ko-d 7 ‘‘avci ;ic]x weiss aber nicht, 
ob tatsachlich ein Zusammenhang besteht. 

** Oldenb ERG’S (GGA. 1909, p. 76) Einwendung ist nicht stichhaltig; vgL 
Hertel WZKM. XXIII, 344 A. I, 

^ Vgl p, 67. 



Dass der epischen Literatur innerhalb des vedischen Rituals 
ein gar niclit so unbedeutender Platz zukommt, hat Weber^ 
nachgewiesen. Besonders bei den allerhochsten Opfern, Asvamedha 
und Purusamedha, fanden sich ausgiebige Rezitationen alter 
episclier Texte, von denen wir z. B. das ^atmahsepam akhyanam^ 
sehr gut kennen. Dass jedenfalls einer der Hymnen, die V. SCHROE- 
DER als dramatisch erklarte, namlich RV. IV, 42, dem Vorrat der 
beim Asvamedha gebrauchten Texte angehorte, ist schon oben 
besprochen worden; dasselbe darf man wohl auch in Bezug auf 
andere derartige Texte vermuten, Auch bei dem Tod- und 
Manenkult kommen ja Rezitationen alter epischer Texte vor, wie 
z. B. nach dem sogenannten udakakarma nach der Bestattung, 
wobei man sogar die ganze Nacht mit dem Vorlesen alter Er- 
zahlungen zubringt.^ 

Vielleicht den besten Beweis fur die Sitte, die grossen Opfer- 
feste mit der Rezitation alter Erzahlungen aus der epischen Lite- 
teratur zu verherrlichen, gibt ja aber das Mahabharata ab. Das 
Opfer, das Janamejaya um den Tod seiner Vaters zu rachen zur 
Vernichtung der Schlangen feiert‘^, ist freilich kein regelrechtes, 
gehort nicht wie Rossopfer u. s. w. zu dem feststehenden Be- 
stande des ^rautarituals, ist aber nach dem Vorbiid der iibrigen 
grossen sattrds gemodelt.^ In den Pausen dieses Opfers warden 
zum ersten Mai die Geschichten des Mahabharata dtirch Vai^am- 
payana den versammelten Opferern und Opferpriestern vorgetragen. 
Zum zweiten Male aber trug sie Loniaharsana bei dem zwolf* 
jahrigen sattra des Kulapati Saunaka vor.®. Nun ist es wohl ein- 
fach offenbar, dass man niemals dem grossteii Epos Altindiens 
eine derartige Umrahmung gegeben hatte, ware es nicht allge- 
mein bekannte Sitte gewesen, bei den grossen Opferfeiern weit- 
laufige Rezitationen epischer Gedichte zu veranstalten. Es ist 
ubrigens wohl natiirlich, dass man bei diesen grossen Opfern, die 
nur von Konigen gefeiert wurden und werden konnten, die Zeit 
benutzte, um dabei die alten Konige und Heroen der Vorzeit zu 

' SBPrAW. 1891, p, 769 ff.; vgi. auch Hillebrandt Rituallit. passim. 

2 Dasselbe wurde ja auch beim Rajasiiya vorgetragen, vgL Hillebrandt 
1, c. p. 145. 

3 Hillebrandt L c. p. 89. 

^ MBh. I, 2015 E. 

® Im Aiv. ^r, XII, 5, i If. wird ein einjahriges Opfer an die Schlangen ^ 
ein sarpand?n ayanaijt erwahnt, vgl Winternitz Mitt, anthrop. Ges, Wien 
XVIII, 263 A, 1. 

0 MBh, I, I If. 
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preisen; wohl nicht nur der Unterhaltung wegen, sondern man 
wollte auch ihren Nachfolgem Beispiele des Heldenmuts und vor 
allem der Freigebigkeit vor die Angen halten. 

Welter kann hier auf diese interessante Frage nicht einge- 
gangen werden, die nur wegen des im Vorhergehenden Gesagten 
kurz gestreift wurde. Ich gehe nach dieser allgemeinen Einleitung 
zu meinem eigentliclien Thema, der Behandlung der Suparna- 
sage, liber. 



11 . 


Die Suparnasage im Rigveda. 

Nachdem ich nun iiber die verschiedenen literarischen Formen 
— ’Akhyana’, Drama oder einfach epische Dichtung — die man 
fur den Suparnadhyaya hat annehmen wollen, in aller Kiirze ge- 
sprochen habe, gehe ich daran, die verschiedenen Formen der 
Suparnasage zu behandeln, die irgendwie klargelegt werden miis- 
sen, ehe wir auf den zu behandelnden Text eingehen konnen. 
Dabei fange ich naturlich damit an, soweit moglich die zerstreuten 
Reste der altesten Form der Sage, die uns im Rigveda erhalten 
sind, zu sammeln und zu beleuchten. Dass dies eine sehr heikle 
Arbeit sein muss, die wahrscheinlich wenige feststehende Resul- 
tate ergeben wird, weiss jeder Forscher zur Geniige, der sich ir- 
gendwie mit der Rigvedaexegese und besonders mit dem vierten 
Mandala, wo diese Sage eigentlich vorkommt, beschaftigt hat. Ich 
brauche mich also kaum im voraus deswegen zu entschuldigen, 
wenn das, was ich im folgenden hervorheben konnen werde, ziem- 
lich wenig umfangreich und sehr unsicher sein wird. 

Als Einleitung mag hier zuerst eine kurze Untersuchung iiber 
die rigvedische Bedeutung einiger Worter, die sehr nahe mit un- 
serer Sage verkniipft sind, vorausgeschickt werden. Es sind dies 
die Worte garutmant, syend und supamd. 

Das erste Wort lasst sich sehr kurz behandeln; es kommt im 
RV. uberhaupt nur an zwei Stellen vor, in I, 164, 46 und X, 149, 
3, beidemal in der Verbindung supan^o garutman} Man kann 
aber iiber die Deutung dieses Ausdruckes Zweifel hegen, indem 
die tibersetzung ’gefliigelter VogeF, die doch die einfachste zu 
sein scheint, vielleicht doch nicht so ganz unzweifelhaft ist. In 
der spateren Literatur bedeutet namlich gamtmant- fast ausschliess- 


^ Dieselbe Verbindung auch in VS. XII, 4; XVII, 72; AV. IV, 6, 3 u. a. 



126 


lich ’der Vogel Garuda’, ist also einfach mit ganidd- identiscli, 
und es ware somit wohl moglich, dass das Wort sclion zur Zeit 
des Rigveda dieselbe Bedeutung hatte. So was kann aus den 
Stellen, wo das Wort vorkommt, leider nicht mit Bestimmtheit 
entschieden werden, dock spricht jedenfalls, soviel ich sehe, nichts 
dagegen.^ Wie dem nun auch sei, so steht es dock wohl fest, 
dass garut-mafit- urspriinglich nur 'befliigelt’ heisst imd von einem 
nicht in der Literatur (sondern nur in Un. i, 94; Trik. Ill, 5, 3 
u. s. w.) belegten Worte garut- ’Fliiger herziileiten ist“; leise 
Zweifel bereitet rnir die vollige Unbekanntschaft des Yaska Nir. 
7, 18 mit diesem Worte, worauf schon BR. II, 695 hinweisen. 
Der einheimische Exeget brackte das Wort vielmehr mit gar- 
Verschlingen’ in Verbindung, wobei man sick wohl eher die ehe- 
malige Existenz eines garitt- "^’Schlund, Kehle’ zu denken hatte. ^ 

Das Wort snparnd kommt 35 mal im Rigveda vor, darunter 
in den eigentlichen Familienbuchern nur sechsmal (davon in Man- 
dala IV zweimal, von welchen Stellen ich im folgenden IV, 26, 4 
vorlaufig iibergehe). Etymologisch ist ja das Wort (sit paiiia-) 
vollig durchsichtig und braucht nicht diskutiert zu werden; als 
Adjektiv bedeutet es offenbar ’schongeflugelF, als Substantiv ’Vo- 
gel' und zwar ein 'grosser Vogel’, etwa 'Adler' oder 'Geier'. Dass 
es in jener urspriinglichen Bedeutung an vielen Stellen des Rig- 
veda vorkommt, ist ja gar nicht zu bezweifeln; am einfachsten 
sind wohl II, 42, 2: m& tva iye?id iid vadlilii ma supar^o ma ivd 
vidad tsmndn vlro dsta 'nicht moge dich ein Falke, nicht ein Adler 
toten, nicht moge dich ein pfeilschiitzender Held treffen' und VI, 
7S, II, wo sttparnd^ vaste (tsitli) einfach ’(der Pfeil) kleidet sich 
in Adlerfedern’ bedeutet.^ Sonst bezeichnet supan;id’> meistens 
einen bestimmten Adler, namlich jenen, der den Soma vom Him- 
mel raubt, den Suparna oder Garuda der spateren Sage. Dies ist 

^ Im Gegensatz zu Grassman, Ludwig u. a. ubersetzt Bloch WuS. I, So 
den Vers RV. X, 149, 3: ’der schonbefiederte Vogel ist der Sonne alterer Bru- 
der’; es ware dann elier: 'der Vogel Garuda ist* u. s, w., was aber zu dem, 
was wir liber die Geburt des Garuda wissen (s. unten) nicht zu stimmen scbeint. 

^ Zur Etymologic von ganUriaiit- und gctrudd- vgl. zuletzt E. Kuhn KZ 
XXXIII, 479; V. Bradke ZDMG. XL, 355 ff. (ganz verfehlt); Johansson Solfd- 
geln p. 69 £; zur Bildung von gar-dt- vgl. Brugmann Grdr.^ II: i, 427 £ 

® Die Stelle Ragh. Ill, 57: garutmaddtwisahhimadai'sanaih .pattrihhih 
bildet an und fur sich keinen entscheidenden Beweis fiir die ursprungliche Er* 
klarung von gai’iitmant-, da die Kunstpoeten naturlich derartige Worter in ihrer 
schonlangst gutgehiessenen Bedeutung einwandslos ubernommen haben. 

* Vgl. PiscHEL Ved, Stud. I, 99. 
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wohl am ehesten an den folgenden Stellen der Fall: I, 164, 52^ 
eine Stelle, die doch wegeii der Ratselhaftigkeit des ganzen Hym- 
nus sich nicht mit Sicherheit beurteilen lasst; VIII, 100 (89), 8: 
mdnojava ayamdna dyasim atarai puram j divani suparno gatvaya 
sommn vajrma abharai // 'gedankenschnell hinfahrend durchbroch 
er die eiserne Burg, der Adler, er ging zum Himmel und brachte 
dann dem Vajratrager den Soma'^; IX, 48, 3, wo es lieisst, dass 
der Adler den Soma vom Himmel trug; IX, 71, 9, wo Sayana den 
Ausdruck ditySi siipaniali als die in Adlergestalt auftretende 
Gayatrl aufgefasst wissen mochte; IX, 85, ii, wortiber man WZ 
KM. XXV, 303 f. vergleiche; IX, 86, 24: tv&m suparnd tibharad 
divas pari ’dich trug der Adler { 8 ye?iali S.) her vom Himmel; X, 28, 
10: supan;td itihtl nakhdm a sisdya, was Sayana folgendermasseu 
erklart: sttparnali paksirupd gUyatritthdnmtra dyuloke nakham at- 
iniyajn dsisdya / somdharanakdle mdrcirtham dbabandha / mdrasya 
prasadthd divi pada^i nyastavatlty arihali /; X, 144, 4, w^o es sich 
offenbar wiederum um den Somaraub handelt sowie wahrscheinlich 
aiich X, 149, 3, eine Stelle, die schon oben unter garuimant be- 
handelt wurde. 

Daneben koinmt nun aber das Wort in anderen, sekundaren 
Bedeutungen vor: nach Nigh, i, 5 gehort suparnd zu den funfzehn 
ra§mindmd?ti, bedeutet also 'Strahl, Sonnenstrahl’ (nur Plur.), eine 
Bedeutung, die Sayana fiir RV. I, 79, 2; 105, ii; 164, 21. 22. 47 
und X, 73, II annimmt. Es ist wohl wahrscheinlich, dass diese 
Verwendung der pluralischen Form des Wortes damit zusammen- 
hangt, dass stipar\ia im Singular bisweilen ’Sonne’ zu bedeuten 
scheint, wie in I, 35, 7; V, 47, 3 (?) und wohl auch X, 123, 6.^ 
Dass aber die Sonne als Vogel, als grosser goldgeflugelter Adler 
u. s, w. aufgefasst wurde, ist eine so allgemein verbreitete und 
wohlbekannte Yorstellung^, dass ich hier nicht weiter daruber zu 
sprechen brauche. Auch das andere grosse Gestirn, der Mond, 
scheint bisweilen als suparrt^d bezeichnet worden zu sein, so in I, 
105, i; an zwei Stellen, namlich IX, 97, 33 und X, 30, 2 bezeich- 
net das Wort ferner den Soma (Sayana), und es ist wohl offenbar, 
dass wir es hier mit dem himmlischen Soma, dem Monde, zu tun 


' Vgl. dazu Sup. 17, 4 u. s. w. 

3 Vgl. WZKM. XXV, 298. 

^ Vgl. WZKM. XXV, 301 f. Hier ist moglidierweise auch RV, I, 164, 52 
aiizureihen. 

Vgl. z. B. Johansson? Solfageln p. 69 if. 
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haben.^ In X, 114, 5 deutet ferner Sayana das Wort als para- 
matma, wozu zu vergleichen ist, dass er zu I, 164, 20 den Dual 
des Wortes mit jlvaparamatnmnau glossiert; dass dies eine spa- 
tere AufFassung ist, die im Rigvedatexte selbst kerne Stiitze hat, 
bezweifle ich nicht, kann aber hier nicht vveiter auf die Stellen 
eingehen, da sie mir ebenso wie X, 55, 6^ und 114, 3 (wo Sayana 
jayapail yajamdnahrahvtanati vd erklart) unklar sind. Zu X, 
1 14, 4: ekdh stipanidh sd samtidrdm a vive&a sd iddw vUvam 
bhuvana^ii vi casU, was offenbar auf die Sonne hinweist, gibt 
Sayana die Erklarung madhyasthano devdli 'der Gott des Mittel- 
region', am ehesten wohl Apam napat.^ Schliesslich soil nach 
Sayana in X, 94, 5 suparndh die grdvdnali verstanden wer- 

den, was aber ein Missverstandniss sein dilrfte. 

Ferner fiihrt nun Nigh, i, 14 unter den 26 aivaymncmi 
byeiidsali^^ patangalf und haiyisdsalf auch suparndli an; Worter 
die ’Vogel’ bedeuten, wiirden also an gewissen Stellen auch ’Pferd’ 
bedeuten konnen, wobei wohl einfach die Schnelligkeit den Ver* 
gleichspunkt bildet — dass Pferde ’fliegen’ ist ja auch unserer 
poetischen Ausdrucksweise nicht fremd. Fiir supan^dh in dieser 
Bedeutung gibt aber Devaraja Nir. I, 15 1, 4 fF. keine Belegstelle 
an, sondern sagt nur nigamo anvemipiyah ’der Belegstelle ist nach- 
zugehen’. Nach Sayana findet sich aber eine solche in IX, 86, 
37: Ud 7 td ima bhuvmidni viyase yujand indo haritdii supanj,yah /, 
wo es aber wohl fiir unsere AufFassung natiirlicher sein wiirde, 
das Wort als Adjektiv zu fassen und etwa ’gefliigelte Falben’ zu 
iibersetzen. Gbrigens geben die alteren Exegeten fiir das Fenii- 
ninum supar^yi nicht die Bedeutung ’Stute’ an; vielmehr soli dieses 
Wort nach Nigh, i, ii = vdk sein, was auf ^Br. Ill, 6, 2, 2 und 
ahnliche Stellen, worauf wir unten zuriickkommen, zu beruhen 
scheint.'^ Endlich soli nach Yaska Nir. 7, 31 in RV, X, 88, 19 

^ Wie die Strableii der Sonne (oder ev. des Mondes) vis suparndhhtztic\\’> 
net werden konnen, so warden in IX, 86, i die herabfliessenden Soniatropfen 
auch so benannt — offenbar eine parallele Erscheinung. 

® An dieser Stelle ’Adler’ nach Geldner Der RV. im Ausw^ahl I, 197; 
II, 170. 

« Vgl z, B. I, 164, 42; doch werden im Nigh. 5, 4 Tar?isya Supama, 
in 5, 5 &yena unter den madhyasthdnadevatas aufgefiihrt. 

^ Als Beleg fuhrt Devaraja hier RV. IV, 6, lO® an. 

® Nach Devaraja in RV, I, 118, 4^. 

® Nach Devaraja in RV. IV, 45, 4a, 

’ Devaraja Nir. I, 95, 5 ff. gibt keine Belegstelle an. 
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supanu^ratrl ’Nacht’ sein; die Stelle ist mir nicht klar^, und 
die Aiisicht Yaskas hat jedenfalls im Nigh, i, 7 keine Stlitze. 
Wie er also zu dieser Ansicht gekommen ist, vermag ich nicht zu 
erklaren.^ 

Von den zweifelhaften oder vollig unklaren Stellen abgesehen 
konnen wir also fur sziparii/d-, suparnt etwa die folgenden Bedeu- 
tungen aufstellen: 

1) stzparfbd- Adj. 'schongeflugelt’ — Subst. i) 'Vogel, grosser 

Vogel, Adler, 11 , 42, 2; VI, 75, ii; 2) .der somaraubende Adler, 
Suparna (Garuda), VIII, 100 (89), 8; IX, 48, 3; 71, 9; 85, ii; 86, 
24; X, 28, 10; 144, 4; 149, 3; 3) ’Soune’, Plur. 'Sonnenstrahr, I, 
35 » 7; V, 47, 3 (?); X, 123, 6; Plur. I, 79, 2; 105, ii; 164, 21. 
22. 47; X, 73, II ; 4) 'Mond' und ’Soma’, I, 105, i; IX, 97, 33, 
X, 30, 2; 5) Plur. = Nigh, i, 14, wofur kein Beleg sich im 

RV. zu finden scheint, vgl. aber das folgende Wort; 

2) suparipij i) nach Sayana Tferd’ in IX, 86, 37, eher wohl 
aber Adj. ’geflugelt’; 2) =^vdk, Nigh, i, ii, im RV. wohl nicht 
belegt; 3) nach Nir. 7, 31 ’Nacht’ in X, 88, 19, was aber im Nigh, 
keine Stiitze hat und wohl einfach Missverstandnis sein muss. 

Schliesslich kommt an einer Stelle eine Zusammensetzung des 
Wortes vor, namlich stipani^d-yaiu- in VII, 104, 22; das Wort 
zeichnet ofFenbar einen Damon in Adlergestalt, wie alle Erklarer 
von Sayana an es fassen, und steht neben ulukayatu und kdulu- 
kayatu, svayatu^ kokayatu grdhrayatu, d. h. Datnonen in Euleiv, 
Hunde-, Wolfs-^ und Geiergestalt. Man erinnert sich unwillkiirlich 
der Unholde, mit denen spatere brahmanische, buddhistische und 
jainistische Schriftsteller die Hollen bevolkern, die gerade als 
Raubvogel und reissende Tiere auftreten.^ 

Einfacher verhalt sich eigentlich im Rigveda das Wort syend-, 
das offenbar etwa ’Adler, Falke’ bedeuten muss, und nach IX, 
96, 6: brahma devdnam padavih kavlziam (sir vipra^am mahisb 
mrgm;hain / byeno gMhranaiyh svddhitir vdndnaifh sbmaJi paviiram 
dty eti i^ebhan // deutlich den vornehmsten der Raubvogel bezeich- 
net Mit Ausnahme der einzigen Stelle V, 44, ii, die jeder Er- 


^ Vgl. Oldenberg Rgveda II, 296, der jedenfalls Yaska’s Erklarung nicht 
berucksichtigt. 

® Durga Nir. Ill, 435 liilft nicht waiter. 

® So ist wohl doch koka 2u fassen; Sayana erklart es freilich dutch cakra- 
vaka, was wenig uberzeugt. 

^ Vgl. 2, B. ScHERMAN Visionsliteratur passim ; in der Literatur der Jainas 
finden sich manche Parallellen, z. B. Uttaradhyayana XIX u. s. w. 

9 — 20213 . 7 - Charpentier, 



klarung zu spotten scheintS und auf die hier einzugehen kein 
Grund vorliegt, zeigt das Wort an den iibrigen 56 Stellen, wo es 
im RV. belegt ist, die folgenden Bedeutungen: 

1) Talke, Adler, grosser Raubvogel’, I, 32, 14; 33, 2; 118, 

II,* 163, i; i6S, n, 42, 2; IV, 35, 8; 38, 2. 5; 40. 3; V, 74,9; 

78, 4; VI, 46, 13; VII, IS, 4; 56, 3; 63, 5; VIII, 20, 10; 34, 9; 
35, 9; 73 (62), 4; IX, 38, 4; 57, 3; 61, 21; 62, 4; 6s, 19; 67, 14. 
15; 71, 6; 82, i; 96, 6. n; X, 77, 5; 92, 6; 99, 8; 127, 5^• ^ 

2) besonders 'der somaraubende Falke oder Adler, der Syena 

(oder Snparna) par preference’, I, 93, 6; III, 43, 7; IV, 18, 13; 
26, 4-^7; 27, I. 3. 4; V, 45, 9 (?); VI, 20, 6; VIII, 82 (71), 9; 

IX, 68, 6; 77, 2; X, II, 4; 144, 3— S; in X, 144, 4 wird von dcm 

stiparndli . . . iyendsya piiirdh gesprochen, was wohl einfach be- 
zeichnen soil, dass man den siipm%d als zum Geschlecht der sye^id 
gehorig betrachtete; man vergleiche, dass spater die !^ye?i% als die 
Urmutter aller Adler gilt (Ram. M.Bh. u. a.); 

3) Nach Devaraja zu Nigh, i, 14 soil endlich syc7id in I, 118, 
4; IV, 6, 10 ’Pferd’ bedeuten; aus dem schon unter siiparnd be- 
merkten geht wohl zur Geniige hervor, dass es sich hier eigentlich 
nur um eine Bildsprache handeln kann. 

Endlich kommen noch ein paar Zusammensetzungen mit sye?id 
vor, namlich die folgenden: iyendyuta- ’adlergleich eilend’, Epithet 
des Soma in RV. IX, 89, 2: aps% drapsb vCiirdhe iyendjutah ’in 
den Wassern wurde der adlergleich eilende (: eilig fliessende) Trop- 
fen gross’; iyendpaivan- ’mit Adlern fliegend’ = 'von Adlern ge- 
zogen’ in I, II 8, I : a vdffi rdtho aSvmd syendpaivd . . ,ydtu 'hier- 
her moge kommen Euer von Adlern gezogener Wagen, o Alvins’; 
dass §yend hier nur bildlich verwendet wird, scheint mir deutlich 
zu sein, derm die Tiere, die den Wagen der A^vinen ziehen, siiid 
wohl keine Adler, sonclern vielmehr gefliigelte Rosse^ — man ver- 
gleiche, dass Nigh, i, 14 gerade zn I, 118, 4 syend mit ’Ross’ 
glossiert. Endlich kommt an drei Stellen, namlich I, 80, 2; VIII, 
95 (84), 3 nnd IX, 87, 6 das Wort §ye7tabhpa- Vom Adler her- 

^ Vgl. Oldenberg Rgveda I, 342. 

® Einige Gotter werdeii besonders oft mit syends verglichen, so die Ha- 
rms in I, 165, 2; VII, 56, 3; VIII, 20, 10,- X, 77, 5; 92, 6 ; Soma an alien hier 
aufgezahlten Stellen des IX. Buches; weiter Agni in VII, 15, 4, die Asvins in 
VIII, 73 (62), 4 u. s. w. 

® Vgl. indessen Macdonell Yed. Myth. p. $0; dass es sich in einigen 
Fallen um wirkliche Vogel handelt, mag vielleicht sein, doch glaube ich, dass 
wir es im allgemeinen mit der Vorstellung von beflugelteii Rossen zu tun haben, 
vgl RV. VI, 63, 7; VIII, 5, 7 u. s. w. 



gebracht* vor, das an alien Stellen ein Epithet des Soma bildet; 
die Existenz eines solchen Wortes — der Soma wird sogar in IX, 
87, 6 ohne weiteres mit iyenabJirta angeredet < — beweist ja auch, 
wie gelaufig zur Zeit des Rigveda die Vorstellung von dem soma- 
raubenden Adler gewesen sein muss. 

Schon aus dem eben Gesagten geht also ganz deutlich her- 
vor, dass die Sage von dem somaraubenden Adler den vedischen 
Dichtern ziemlich gelaufig war; wie sich aber die einzelnen Ziige 
der Sage in dieser friihesten Zeit indischer Uberlieferung gestaltet 
hatten, davon bekommen wir an den allermeisten Stellen gar keine 
Kunde. Die eigentliche Suparnasage — wie wir sie nennen mo- 
gen — scheint iiberhaupt nur ini vierten Mandala erhalten zu sein, 
wo sie aber in einer ausserst schwer- oder sogar unbegreflichen 
Form vorliegt. 

Es sind ja die Hymnen IV, 18 und 26 — 27, die hier in Be- 
tracht kommen, die aber leider zu den aller schwerverstandlichsten 
des ganzen Rigveda gehoren. Wie man schonlangst hervorgeho- 
ben hat, stehen diese Hymnen unter den Indraliedern^, die im . 
vierten Mandala die Lieder 16 — 32 umfassen. Ehe wir nun zu 
einer direkten Betrachtung der fraglichen drei Hymnen schreiten, 
wird es vielleicht der Miihe wert sein, den gesamten Sageostoff 
der von der Familie Vamadeva verfassten Indralieder kurz zu iiber- 
blicken. Wie schon PlSCHEL^ deutlich hervorgehoben hat, ent- 
halten namlich diese Lieder eine Anzahl von Sagen, die uns sonst 
gar nicht oder nur in ganz unklaren Andeutungen enthalten sind. 
Da man nun m. W. bisher die gesamten hier vorkommenden Sa- 
gen nicht zusammengestellt hat, so mag hier zunachst eine Auf- 
zahlung derselben folgen. Es kommen dabei in Betracht die fol- 
genden Lieder: IV, 16, 17, 19, 20, 21, 22, 23, 25, 28 und 30®: 

j. Usaiias Kojvya 16, 2 (nur fltichtig genannt).^ 

2. hidra und die Manits 16, 6 (so nach Sayana; eher bezieht 
sich wohl dieser Vers auf die Angiras’). 
j, Indra und Vftra 16, 7; 17, I. 3. 7 — ^5 ^ 9 » ^ 5 

i; daneben kommen hie und da ganz allgemeine Anspielungen 

1 PiscHEL VSt. I, 206; SiEG SagenstofFe p. 86. 

2 VSt. I, 206 f.; vgl auch II, 48. 

2 IV, 18 und 26—27 sind naturlich hier nicht berucksichtigt worden. 

^ Vielleicht steht seine Erwahnung mit der in diesem Liede mehrmals 
vorkommenden Sage des Kutsa in Verbindung, denn mit diesem ist ja Usanas 
auch sonst auf engste verbunden, vgl. besonders Geldner VSt II, 168 ff; Mac- 
DONELL VM. p. 147- 
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auf die Befreiung der Wasser vor, die hier nicht besonders 
aufgefiihrt zn warden brauchen.^ 
hidra U7id Sarama i6, 8.^ 

5. Ktitsa 16, 9 (iiach Sayana s unzweifelhaft richtiger Deutung); 
16, 10^ (nach Sayana von Kutsa, Indra iind Sad handelnd^); 

16, II, 12 (Kutsa und Susna (Kuyava), das Sonnenrad); 28, 
2; 30, 4 (5) (das Sonnenrad); daneben in 17, 14 die Ge- 
schichte von Svasva and Etasa^ und in 30, 6 Etasa; endlich 
in 30, 13 ganz allgemein iiber Susna, 

6. Pipru, Mr gay a, Rji&van VaidatJima^ 16, 13. 

7. ^ambara 16, 13; 30, 14 (an dieser Stelle als kmtlitara d^sa 
bezeichnet). 20 (nicht ausdrlicklich genannt), 

8. Die BhrgtPs als Wage^imacher 16, 20 (unklar ist mir, ob hier 
auf eine wirkliche Geschichte angespielt wird, da sie nur in 
einem Gleichnisse vorliegt; doch kommt dasselbe wieder in 
X, 39, 14 vor'^). 

p. Auf Indrds Geburt wird mehrmals ganz allgemein angespielt, 

17, 2; 19, 2 fif,; 22, 4 (vgl. X, 120, 7) u. a.; erwahnt warden 


^ Hierher gelidrt auch, wie in 30, 7 Indra den Daiiu totet, da iinter D. 
offenbar bier Vrtra zu verstehen ist, vgl. Macdonell VM. p. 138, 

® Vgl. oben p. 90 £F. 

® Nach Geldner VSt. II, 168 gehen Verse uber Kutsa, wo auf einrnal die 
Rede imperativisch wird, auf einen alten Itihasa zuriick und sind eigentlich dem 
Usanas gehorig; dahin wiirde dann auch dieser Vers gehoren. Icli glaube an 
diese Erklaruug nicht, wie icli anderswo darlegen werde. 

^ S. weiss hier folgendes zu berichten, was ich in keiner anderen Quelle 
wiederzufinden vermag: ’hier wird eine gewisse Geschichte erzahlt, namlich die 
folgende: es gab ein m, nainens Ruru; dessen Sohn war ein rajarsi namens 
Kutsa, Wir er einmal seine Feinde bekampfen wollie, sie aber im Kanipfe nicht 
zu bezwingen vermoclite, rief er den Indra an. Und Indra kam nach Kutsa’s 
Hans und totete dessen Feinde. Demnach entstand wegen der ubergrossen 
Freude zwischen ihnen Freundschaft. Und nachdem sie Freunde geworden, 
nahm ihn Indra nach seinem Hause mit. Wie nun Saci dahin kam, den Indra 
zu besuchen, sail sie diese beiden, die von gleicher Gestalt waren, und geriet 
in Zweifel, well sie sie nicht zu unterscheiden vermochte: 'welcher von ihnen ist 
Indra? welch er Kutsa?’ Dass Kutsa ein Sohn des Ruru ware, findet sich m. W. 
sonst nirgends angegeben; die Geschichte erinnert librigens ein bisschen an die 
bekannte von Uaniayanti, Nala und den Lokapala’s in MBh, III, 2191 ff. Die 
Geschichte ist kurz bei Kuhn Herabkunft^ p. 61 £ sowie bei Geldner VSt. II, 
171 f. gestreift — letzterer fasst sie ebensowie Ludwig anders auf als Sayana, 
was mich kauni uberzeugt. 

® Vgl. Geldner VSt. II, 170; Der RV, im Auswahl II, 68. 

® Ludwig RV. Ill, 143. 149. 

^ Vgl Macdonell VM. p. 140. 
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Indra's Vater 17, 4^ und Mutter 17, 12^, beide ohne Namen, 
wie sie ja iiberhaupt so im Veda vorkommen, 

10, Turvlti tmd Vayya 19, 6. 

11, Der puU'a agruvdh, der ausgesetzte Jungfernsohn, der von 
Ameisen angefressen, von Indra aber gerettet wurde, 19, 9; 
30, 16; ob dieser, wie GeldNER^ meint, mit dem in I, 112, 
8; II, 13, 12; 15, 7 erwahnten Ausgesetzten identisch ist, 
scheint mir unklar zu sein, Dass er mit dem in I, 112, 15 
erwahnten Vamra — wohl mit dem X, 99, 12 auftretenden 
Vamraka zu vergleichen — identisch sein sollte^, halte ich 
fiir unbewiesen und unbeweisbar. 

12, Der Blmde und der Lahme^ 19, 9; 30, 19, vgl. die bei 
Geldner I c. p. 69 angefuhrte Literatur, wo aber II, 15, 7 
fehlt. 

/j. Der Panhnythus kommt in verschiedenen Andeutungen vor, 
die oft sehr allgemein gehalten sind, vgl. ausser 16, 8 (oben 
unter 4 angefiihrt) 20, 8; 23, 9^®; 28, 5 u. s. w. 

14., Uns nicht klar sind die Mythen in 21, 6 — 8, wo das Haus 
des Attiija (— KaksTvant?)*^ eine Rolle spielt; die Verse las- 
sen sich nicht vollstandig deuten, weshalb wir den Zusam- 
menhang nicht entratseln konnen.® 

75. Indira und Parum^l 22, 2, vgl V, 52, 9® (und nach Sayana 
auch II, IS, 5, da dort dhuni = Parusiyi sein soli). 

16. In 25, 8 — 10 kommt nach den Kommentatoren die sonst ganz 
unbekannte Geschichte vor, wie Vamadeva den Indra ver- 
kauft^^; in dieser Geschichte Klarheit zu gewinnen vermag 
ich hier nicht, werde aber vielleicht an anderer Stelle darauf 
zuriickkommen. 


1 Vgl. dazu Geldner Der RV. in Auswahl II, 67. 

2 Vgl Bloomfield ZDMG. XLVIII, 569 £; Oldenberg Rgveda I, 279 A. i. 
8 Der RV. im Auswahl II, 69. 

^ So PiscHEL VSt. I, 238 £; vgl. auch Hillebrandt VM. Ill, 277 f. 337. 

' ® tiber ukhacchid vgl. Windisch Festgr. Bohtlingk p. 115; Geldner Der 
RV. im Auswahl II, 69 £ 

® So wenigsteiis nach Geldner 1 . c. p. 71* 

^ Vgl. Ludwig RV. Ill, 143* 

8 Vgl. Oldenberg Rgveda I, 286. 

8 Pischel VSt. II, 210 f. 

10 Vgl. SiEG Sagenstolfe p. 90 ff.; Geldner Der RV. im Auswahl 11 , 72 i; 
Oldenberg GA. 1909, p. 289,* Rgveda I, 289; Kirste ZDMG. LXXIV, 271. 
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77. Dass in 28, 3 Indra und Agni tausende von dasytCs toten, 
bezieht sich wohl kaum auf irgendwelchen ganz bestimmten 
Vorgang. 

/(?. IndrcCs Feindsckaft mit Usas 30, 8 — ii, wie er ihren Wagen 
an der Vipa^ zerschmettert, und wie sie sich vor ihm fliich- 
tet, sonst nur in II, 15, 6^ u. s. w. ganz kurz angedeutet.^ 
Der Ursprung dieser Sage scheint dunkel zu sein. 

7p. Sonst unbekannt soli die Sage von dem Flusse Viball in 
30, 12 sein; es fragt sich aber, ob nicht mit II, 15^ 6^ irgend 
ein Zusammenhang bestehen konnte.^ 

20. Varcm 30, 15.^ 

27. Ticrvasa und Yadti 30, 17; der Vers lautet folgendermassen : 

Hid tya turvdhayddu asnM&m ^aclpdtili / 
indro vidvafi aparayat / / 

und Sayana erklart: utdpi ca asnatarasnatarau yayaiisapCtd 
anabhidkiau tya tyau tmt prasiddhau ttcrvamyadu . , . indro 
pdrayat j abhisekdrhdv akarot Ij; dies stimmt, wenigstens was 
den Fluch des Yayati betrifFt, mit MBh. I, 3466 flf. liberein, 
kann aber hier nicht richtig sein, da die Parallelstelle II, 15, 
S, wo Sayana eine andere Erklarung gibt, zur Geniige zeigt, 
dass es sich um einen Flussiibergang handelt, was ja auch 
in aparayat zu liegen scheint.'^ 

22. Ar'^a und Ciiraratha 30, 18, zwei Arier, jenseits der Sarayu 
wohnend, von Indra geschlagen; diese Geschichte wird nur 
hier erwahnt. 

2j. htdra schldfe7't fiir Dabhlti 30,000 dasds cin 30, 21; in dieser 
Form kommt die Geschichte jedenfalls nur an dieser Stelle 
vor.® 

Dutch diese ganz kurze Ubersicht ist also Pischel's® An- 
sicht, dass sich in den Indraliedern des vierten Mandala viele sonst 
nicht vorkoramenden SageiistofFe finden, bestatigt und sogar er- 


^ Vgl Macdonell VM. p. 63; PiscHEL VSt. I, 209. 

® Die Beruhrungen zwischen diesem und anderen Liedern des zweiten 
Buches und den hier beliandelten sind ja sehr bedeutend. 

3 Vgl. Macdonell & Keith Vedic Index II, 246, wo IV, 30, 14 aus- 
gehen soil. 

^ Vgl. Geldner Der RV. in Auswahl II, 37. 

® Vgl. die Parallelstelle II, 13, 9. 

« VSt. I, 206 f.; II, 48, 
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weitert worden; denn es sind nicht nur die bei PisCHEL erwahn- 
ten Sagen, die man nur hier ausfindig machen kann, sondern auch 
andere, wie z, B. die zwei letzten, unter 22 — 23 aufgezahlten. 
Leider kann ich hier nicht welter auf jene eingehen, da sie mit 
dem hier zu behandelnden Gegenstande nichts zu tun haben. Als 
zweites, und fiir uns wichtigeres Resultat stellt sich aber heraus, 
dass die Supai'nasage in den hier dnrchforschten Lie dem 7iirge7tds 
vorkomnit, also atcsschliesslich anf IV, 18 tmd 26 — 2^ eingeschrdnkt 
ist. Ich gehe jetzt auf diese bisher bpi Seite gelassenen Hym- 
nen ein. 

Da ich in Gegensatz zu SiEG^ die Beriihrungen zwischen IV, 
18 und IV, 26 — 27 fiir hochst unbedeutend betrachte — worauf 
ich unten zuriickkommen werde — so folgt daraus auch, dass ich 
das erstgenannte Lied nicht vor den beiden anderen zu behandeln 
brauche. Ich gehe somit jetzt zuerst auf IV, 26 — 27 ein, Lieder, 
die bekanntermassen sehr oft behandelt worden sind,^ Ichschicke 
hier keine kritische Besprechung der Ansichten meiner Vorganger 
voraus; was ich ihnen schulde, und wo ich von ihnen abzuweichen 
mich fur berechtigt ansehe, wird sich aus der folgenden Darstel- 
lung leicht ergeben. 

Die einheirnische Tradition® bezeichnet die Lieder IV, 26 und 
27 als ein zusammenhangendes Lied bildend, das also aus 12 
(7 + S) Versen besteht, die samtlich in Tristubh abgefasst sind mit 
Ausschluss von 27, g, der eine ^akvari ist. Einstimmig bezeichnet 
auch die Tradition die Verse 26, 4 — 27, 4 oder 5 als ^yejiastiiiili 
’Hymnus an den Adler’; was die Sprecher der verschiedenen Verse 
angeht, so meinte man, dass 27, I — 3 entweder — und dies am 
ehesten — von Vamadeva, der sich selbst als Indra pries, oder 
aber von Indra gesprochen wurden. Ebenso verrat die bei Sayana 
zu 27, I, zitierte Strophe: Sye?iabkdva'yii samdsihdya garbhdd yo- 
gena nilisrtdli / rsir garbhe saydnah san brute garbJie nn sann iti // 
wie auch sein eigener Kommentar zu 27, 2, dass man auch diese 
beiden Verse dem Vamadeva in den Mund legte. Als Gottheit 
der byenastuiih tritt nach einer Ansicht, die schon in der spatve- 
dischen Literatur ihre Unterlage hat, das pai'am brahma, dass sich 
hier syenarupena manifestiert, hervor. 


^ Sagenstoffe p. 76 ff. 

2 Die gesamte Literatur findet man bei Johansson Solfageln p. 23 A. 2 
aufgezahlt; binzuzufugen ware wolil dort Eggeling SBE. XXVI, p. XIX ff. 

® Anukramani, Sadgurusisya, Sayana u. s. w. 
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Soweit reichen demnacli die Angaben der einheimischen Tra- 
dition liber Inhalt und Rollenverteilung der beiden Lieder. Gegen 
diese haben sich die neueren Erklarer fast samtliche erklart, ohne 
aber irgend welch e Einigkeit in ihren Ansichten erreichen zu kon- 
nen: so teilt z. B. Pischel\ dera Johansson u. a. folgen, 26, 
1 — 3 unbedingt dem Indra zu, wahrend er^ 27, I a — c dem Indra, 
27, I d dem Adler, 27, 2 a—b dem Soma zuteilt; das ubrige von 
27, 2 c an besteht ofFenbar aus Itihasastrophen. KUHN Herabkunft 
p. 14s f und SlEG SagenstofFe p. 88 f. sehen in Indra den 
Spreclier von 27, i — 2, wahrend wieder andere^ diese Verse dem 
Soma zuteilen. Im grossen und ganzen scheint man nur dariiber 
einig zu sein, dass die einheimische Tradition hier absolut unzu- 
verlassig ist — was auch ein so energischer und oft gliicklicher 
Verteidiger derselben wie PiSCHEL annimmt — und iibrigens hat 
man ofFenbar dem Liede IV, 27 sein Plauptinteresse zugewandt, 
was bei der alten Angabe uber die Einheitlichkeit der beiden 
Hymnen weder richtig noch fur die Interpratation fordernd gewe- 
sen ist. 

Die indischen Kommentare sind durch einen Zwischenraum 
von wer weiss wie vielen Jahrtausenden von jenen Liederverfassern 
getrennt, fiber deren Dichtungen sie Bescheid zu wissen meinen.^ 
Dass sie ihnen dennoch bedeutend naher stehen als wir, ist eine 
Bemerkung, die eigentlich zu klar ist, um gemacht werden zu 
durfen oder zu brauchen, die aber trotzdem kaum oft genug 
wiederholt werden zu kdnnen scheint. Nicht so, dass sie deswegen 
iiberall unbeschrankte Glaubwfirdigkeit verdienen oder beanspruchen 
durfen; ich glaube aber in besonders zweifelhaften und dunklen 
Fallen — wie in dem hier vorliegenden — darf man die einhei- 
mische Tradition nicht eher bei Seite schieben, als bis entweder 
ihre Ungereimtheit durch Vorbringen wiedersprechender Zeugnisse 
der alteren Literatur oder durch die absolute Unmoglichkeit, sie 
irgendwelcher Interpratation zu Grunde legen zu konnen, ganz klar 
und ofFensichtig zu Tage tritt. Ich habe in diesem Falle aufs ge- 
naueste die Mdglichkeiten zu prufen gesucht und glaube gefunden 
zu haben, dass sich die Tradition ganz gut aufrecht halten lasst, 


^ VSt. I, 206. 

. 2 ibd. p. 215. 

® Weber SBPrAW. 1894, p. 777; Hillebrandt VM. I, 282. 

* Dass ich micli am ehesten der von Jacobi versuchten Datierung des 
Veda anschliesse, und die von Oldenberg, Macdouell u. a. vertretene Ansicht 
fur absolut unglaublich hake, brauche ich hier nicht besonders hervorzulieben. 
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ja, dass sie sogar der Interpratation den einzigen Schlussel bietet, 
wie ich im folgenden klarzulegen versuchen werde. 

Nun verhalt es sich ja so, womber sich aber die neueren Er- 
klarer nicht naher geaussert haben\ dass wir iiber die Personen- 
verteilung jener Hymnen einige Angaben haben, die der Zeit der 
rsz s imendlich viel naher stehen als die der Kommentare. In 
Brh. Ar. Up. I, 4, 22 (= ^Br. XIV, 4, 2, 22) heisst es namlich: 
ifad dhaitat pasyann rsir vamadevdfi pratipede j aham mantir a- 
bhavav^ surya§ ceti u. s. w., was ja also besagt, dass man zur Zeit 
der Abfassung jenes Textes diesen Vers dem Vamadeva in den 
Mund legte. Und ebenso besagt das Ait. Ar. II, 5, i, 13 
— ein noch alterer Text — dass der rsi Vamadeva im Mutter- 
leibe beflndlich den Vers IV, 27, i gesprochen haben soli (iad uk- 
tarn rsmd H 13 jj garbhe nu sann anv esdm avedam ahav^ devd 7 tdw> 
janimdni vUvd j §atam ind ptira dyaslr arakmnn adha syezio javasd 
nir adlyam // 24 \\ garb ha evaitac chaydno vmnadeva evam uvdca 
etc. // 15 //). Man mag nun einwenden, dass dies nur bedeutet, 
dass die Verse im vierten Mandala stehen, als dessen rsi Vama- 
deva bekannt war, und dass iibrigens fur die Interpratation die 
panteistischen Auslegungen der Upanisaden ganz und gar belang- 
los sind. Letzteres gebe ich gern zu, ersteres aber nicht. Denn 
der safiivdda-ChdiVdk.ttx jener . Lieder muss doch auch den Urhe- 
bern der alteren Upanisadliteratur gelaufig gewesen sein, wenn- 
gleich sie naturlich keine Ursache hatten, sich naher dariiber zu 
aussern, und wenn sie somit angeben, dass gerade Vamadeva diese 
Oder jene Verse in diesen Hymnen gesprochen hat, kann das doch 
lange nicht belanglos sein. Ganz anders ware das Verhaltnis, 
wenn es sich um gewohnliche Hymnen, die keine sar^vadds sind, 
gehandelt hatte. Dazu kommt nun auch folgender Beweisgrund, 
den ich nicht unterschatzen mochte: wenn die spateren Exegeten 
fur 26, I — 3 den Vamadeva oder Indra als Sprecher angeben, so 
beweist das offenbar, dass hier eine alte, ziemlich unverstandliche 
Tradition vorliegt. Denn jene Verse sind doch derart, dass sie 
jedermann — wenn nicht absolut zwingende Griinde dagegen 
sprechen wiirden — ohne auch einen Augenblick zu zogern, dem 
Indra zuteilen mochte.® Wenn man sie trotzdem hauptsachlich 

^ Mit Ausnahme von Sieg SagenstofFe p. 86 £, der aber die Zeugnisse nicht 
weiter benutzt hat. 

2 Vgl. CoLEBROOKE Misc. Essays I, 51; Kuhn Herabkunft p. 143. 

® Das beweist ja die Einstimmigkeit der modernen Erklarer in Bezug auf 
jene Verse. Doch scheint man dabei die Bedentung von ny ^^nje in 26, i nicht 
genug beachtet zu haben. 
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dem Vamadeva ziischrieb — das 'oder Indra’ mag wohl spaterer 
Herkunft seiii — so muss das doch beweisen, dass man es hier 
mit einer ganz zahen, aus guter alter Zeit stammenden Tradition 
2u tun hatte, die man trotz der offensichtigen Ungereimtheiten, 
2L1 denen sie doch leiten musste, nicht gern zu verlassen sich ent- 
schliessen konntCv 

Leider haben uns nun die Exegeten zu diesen Liedern keinen 
alten Itihasa iiberliefert, was ja die Erklarung bedeutend schwie- 
riger macht. Offenbar ist jedoch, dass die Hauptpartie der beiden 
Hymnen sich fast ausschliesslich mit dem von dem Adler ausge- 
fiihrten Soraaraub beschaftigen^ — dass sie sich also jedenfalls 
in denselben Bahnen bewegt wie die Haupthandlung des Supar- 
nadhyaya. M. E, findet man sogar in dem Kommeiitare des 
Sayana einige Spuren davon, dass man ursprunglich hier dieselbe 
Sage zu Grunde gelegt hat — Spuren, die auf gute alte Tradition 
bei der Exegese hinweisen. So erklart Sayana zu 26, S vevtjdnah 
durch somapdlakdn bhisayaji 'die Somawachter erschreckend’^, was 
jedenfalls zeigt, dass man sich der Existenz mehrerer Wachter des 
Soma bewusst war; diese werden ja im Sup. 23, i ff. genau auf- 
gezahlt. Ferner heisst es zu 27, 3 von dem Somawachter Kr^anu: 
m&nasd bhuranydn, was gewohnlich etwa 'zornigen Geistes* (SlEG) 
gedeutet wird; Sayana hat hier wiederum das richtigCj indem er 
manasd mmovegena bhtiranyan ga 7 itum icchan glossiert. Krsanu 
wiinscht zu laufen, kann es aber nicht, denn er ist wahrscheinlich 
fiisslos ebenso wie Bhauvana, der Hauptwachter des Soma im Su- 
parnMhyaya, der ibd. 22, i; 23, i apad Tusslos’ genannt wird.^ 
Wir durfen wohl also voraussetzen, dass die Situation, die diesen 
Liedern zu Grunde liegt, eigentlich mit der im letzten Teile des 
Suparnadhyaya geschilderten ziemlich nahe ubereingestimmt hat. 

Ich lasse nun zunachst eine Ubersetzung der beiden Lieder 
mit den Anmerkungen, die fur das Verstandnis derselben notwen- 
dig sihd, folgen, worauf ich die von mir als hier vorliegend vor- 
ausgesetzte Form der Sage zu erlautern versuchen werde. 

^ Vgl. Hillebrandt GGA. 1903, p. 242 f.; Oldenberg Rgveda I, 290 f.; 
eine andere, aber entschieden verkehrte Auffassung vertritt Sieg Sagenstoffe p. 
76 ff. 

2 Er sclieint also die Form als Intensivum des Kaiisativs aufzufassen, 

® Vgl. dazii Johansson Solfageln p. 55 A. 4, der sich die Somawachter als 
Schlangendamonen denkt, woruber welter unten. Audi in SBr. I, 7, i, i ist — 
wie ich mich nachtraglich erinnere — der Somawachter fusslos (apad). fiber 
Krsanu vgl. auch Kuhn Herabkunfti p, 171 ff; Hillebrakdt VM. I, 448 ff.; 
II, 207. 
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IV, 26} 

1. (Der Adler(i)): 'Ich[ 2 ) war (fruher) Manii und Surya(3), ich 
bin der begeisterte San^r KaksTvant(4), in meine Gewalt bringe 
ich den Kutsa, Sohn der ArjunT(5), ich bin Kavi Usanas(6), erblicket 
mich ! 

2. Ich gab die Erde dem Arier, ich spendete Regen dem 
Verehrung bringenden Menschen; ich fuhrte hervor die kreischen- 
den Wasserfluten, meinem Willen folgten die Gotter. 

j. Ich zerstaubte im Rausche die neun und neunzig Burgen 
des Sambara; die hundertste (raachte ich) bewohnbar(7) fur 
Divodasa Atithigva, als ich ihm im Kampfe(8) half.’ 

(Indra): ’Vor den Vogeln, o Maruts, soil dieser Vogel 
stehen, vor den Adlern der Adler, der schnellfliegende, weil er, 
der Suparna, aus eigenem freien Willen(9) dem Menschen die 
von den Gottern geliebte Opferspeise brachte. 

5. Als (sie) der Vogel von hier fuhrte, (die Somawachter) 
verscheuchend(io), da schoss er hervor gedankenschnell auf dem 
breiten Wege; eilig flog er hin mit dem siissen Soma, und dabei 
gewann der Adler seinen Ruhm. 

d.(li) Der schnellfliegende Adler den Stengel tragend, der 
Vogel den lieblichen Rauschtrank von fern her — den Soma trug 
er, ihn fest packend, von den Gottern begleitet( 12), ihn von diesem 
hochsten Hiinmel mitbringend. 

7. Ihn mit sich bringend trug der Adler den Soma, tausend 
Spenden und unzahlige zugleich; dann verliess der Freigebige(i3) 
die feindlichen Machte(i4), der Weise die Toren im Rausche des 
Soma.’ 


IV, 27. 

j. (Der Adler(is)): 'Schon im Mutterleibe befindlich wurde 
ich der Reihe nach mit alien Geschlechtern der Gotter bekannt; 
hundert eherne Burgen hielten mich fest, ich, der Adler, flog (aber) 
mit Schnelle(i6) von dannen. 

2. Nicht uberwaltigte(i7) er mich wider meinen Willen, an 
Riistigkeit und Manneskraft war ich ihm iiberlegen’; (Itihasavers 
oder Indra): ’Da(i8) entging der Freigebige den feindlichen Mach- 
ten, in voller Grosse(i9) durchdrang er die Winde. 


^ Die Antnerkungen zu der folgenden Ubersetzung warden unten folgen. 
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j. Als damals der Adler vom Himmel herabschrie(20), als die 
Winde(2i) den Freigebigen entfiihrten, als Kr^anu(22), der Bogen- 
schiitze, heftig zu laufen verlangend, anf ihn schoss imd die Bogen- 
sehne losschnellte, 

da trug ihn der schnellfliegende Adler von dem hohen 
Gewolbe des Indrahimmels(23) herab — wie (die Asvinen) den 
Bhujyu — da del herunter eine fliegende Feder des Vogels, der 
anf seinem Wege dahineilte/ 

5. (24)(Itihasavers) : Da setzte Indra den weissen Becher, den 
schwellenden, glanzeriden Somasaft, den mit Milch versehenen, 
den die Adhvaryus ihm reichten, die Perle des Meths, an, urn 
sich einen Rausch anzutrinken, der Held setzte ihn an, urn sich 
einen Rausch anzutrinken.^ 


Anmerkungen. 

i) M. E. hat man als Sprecher von 26, 1—3 nnd 27, i und 
2 a — b den Adler (sj/em) anzusetzen; nach dem was eben liber 
Vamadeva als Sprecher gesagt worden ist, muss diese Annahme 
etwas naher begriindet werden. Nach JOHANSSON^ ist Vamadeva 
eigentlich mit dem Adler identisch, der den Soma raubt, was ich 
freilich nicht glaube, spater aber etwas ausflihrlicher behandeln 
werde. Da nun aber die Tradition den Vamadeva als Sprecher 
jener Verse kenntlich macht, die man doch am ehesten dem Indra 
zuschreiben mochte, so beweist dies eben, dass nicht Indra, son- 
dern irgend eine andere Person alter Uberlieferung gemass jene 
Verse ’geschaut’ hat. Da aber die den Liedern zu Grunde liegende 
Sage schon sehr friih verschollen gewesen zu sein scheint, so 
nahra man einfach an, dass Vamadeva, der rsz des vierten Man- 
dala, die Verse gesprochen hatte, die nicht dem Indra gehorten. 
Somit ist IV, 26 — 27 als ein smpvada zwischen Indra und Vama- 
deva aufgefasst worden. Da nun aber m. E. diese beiden Lieder 
— was sich aus der folgenden Darstellung ergeben wird — we- 
sentlich dieselbe Situation voraussetzen, die dem spateren Teile 
des Suparnadhyaya (von 20 an) zu Grunde liegt, so folgt daraus 
unmittelbar, dass kein anderer als der Adler als Sprecher einge- 
fiihrt werden kann; das besagt iibrigens ganz deutlich IV, 27, i d, 

^ Die Uberset2ung dieses let2ten Versen habe icli von PiscziEL VSt 1 , 215 
ubernommen. 

^ Solfageln p. 31 fF. 



wo es sich mcht um Vmnadeva als Adler sonder7i um de7i Adler 
propria persona handelt. Die Situation ist also ganz kurz die 
folgende: der Adler hat den Soma geraubt, und zwar wie im 
Suparnadhyaya wider Iiidras willen, aus Indras Himmel (IV, 27, 4), 
hat ihn aber wohl auch dem Indra zuriickgebracht. Dadurch ist 
aber dem Indra eigentlich eine furchtbare Demiitigung zugefugt 
worden, denn der Adler hat sich ihm deiitlich als iiberlegen ge- 
zeigt, wie dies auch im Suparnadhyaya hervorgehoben wird, ob- 
wohl dort der Schluss wahrscheinlich in indrafreundlicher Richtung 
umgedichtet worden ist. Nach dieser Demiitigung aber halt nun 
der Adler in stolzem Selbstbewusstsein dem Indra und den Maruts 
{IV, 26, 4) vor, dass er eigentlich der wahre Beherrscher des 
Universums sei, dass er der eigentliche Urheber der Taten, die 
allgemein dem Indra zugeschrieben werden, sei, dass ihm allein 
Ruhm und Ehre zukomme. Nochmals scharft er dann in 27, i — 
2 a — b kurz seine Uberlegenheit ein. Und Indra preist ihn dann 
durch die kyenasUtti (26, 4 — 7; 27, 2 — 4), wo er den Soma- 

raub kurz und biindig darstellt, wo er hervorhebt, wie der Adler 
sigreich alle Gegner iiberwunden hat. Nur von diesem Gesichts- 
punkt aus wird es, glaube ich, moglich sein, die Ratsel dieser 
Lieder wenigstens z. T. zu bewaltigen. 

2) Aus dem eben Gesagten geht hervor, dass in den folgen- 
den Versen die Formen des Pronomens der i. Person besonders 
scharf betont werden miissen. 

3) ManiL ist nach Sayana's richtiger Erklarung hier ^Praja- 
pati, d. h. der Adler stellt sich als der Allschopfer hin. Zugleich 
nennt er sich auch Surya, was Sayana durch Savitar glossiert. 
Nun mag man freilich sagen, dass Surya, der Sonnengott und die 
Sonne, im Rigveda ofters^ als ein Vogel dargestellt wird, und 
dass die Identifikation Sonne = Vogel eine so uralte und fast uber* 
all eingebiirgerte ist^, dass man sich nicht dariiber zu wundern 
braucht, wenn sich der Adler hier mit der Sonne gleichstellt. 
Wahrscheinlich liegt hier aber eine andere Vorstellung, die von 
der Sonne als Weltschopfer, von Es ist bezeichnend, dass gerade 
in diesem Mandala, in IV, 53, 2 die einzige Stelle des Rigveda 
sich findet, wo Savitar direkt prajapati benannt wird®; anderswo 
(X, 170, 4) wird Surya als vi&vakar;nan bezeichnet, was mit praja'- 

1 VgL I, 191, 9; V, 45 . 9; 47 . 3 ; VII, 63, 5; X, 177, 1—2 u. s, w. 

2 VgL z. B. Johansson Solfageln p. 69 ff.j L. v. Schroeder Arische Re- 
ligion 11, 77 u. s. w. 

® Vgl. Macdonell VM. p. 1 18. 
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pati eigentlich gleicliwertig ist. Es ist hier nicht der Platz, die 
Idee von der Identitat der Sonne iind des Weltschopfers weiter 
zu verfolgen, nur verweise ich als eine sehr bezeichnende Illustra- 
tion zu dem hier Gesagten auf Brh. Dev. I, 6i fF., wo die 
Identifikation Surya — Prajapati ganz nachdrucklich eingescharft 
wird. Dass hier eine der fruhesten Belegstellen dieses Gedankens 
sich vorfindet, ist m* E. nicht zu bezweifeln. 

4) Warum sich der Adler als Kakslvaiit bezeichnet, ist nicht 
zu verstehen. Die Vermutung bei Oldenberg^ scheint mir gar 
nichts zu erklaren, und die iibrigen mir bekannten Stellen der 
Literature die iiber KaksTvant handeln^, scheinen mir auf dieses 
Ratsel gar kein Licht zu werfen. Die eigentliche Schwierigkeit 
liegt darin, dass KaksTvant eigentlich im Rigveda viel zu person- 
lich auftrittj wahrend er erst bedeutend spater als ein Seher der 
grauen Vorzeit aufgefasst vvorden ist. Daraus ware dann zunachst 
zu schliessen, dass diese Stelle eine verhaltnismassig junge sei, 
da KaksTvant hier tails mit dem Weltschopfer, teils mit ganz und 
gar mythischen Personen, Kutsa und Kavi U^anas, zusammen 
auftritt. Dazu kommt nun, dass das Material iiber KaksTvant 
viel zu sparlich zu sein scheint^ um ihn wirklich beurteilen zu 
konnen, falls nicht im Rigveda verschiedene Personen desselben 
Namens vorkoinmen, von denen einer der rsi (oder rajarsP) KaksT- 
vant, Sohn des DTrghatamas und der U^ij, der andere aber eine 
vollig mythische Figur ist. 

5) Die, soviel ich sehe, einzig mogliche tJbersetziing von 
ny mje ist die hier oben gegebene, diirch welche also entweder 
ein feindliches Verhaltnis zwischen dem Adler und Kutsa oder 
sogar zwischen Indra und Kutsa — indem sich der Adler ja mit 
Indra gleichsetzt — angedeutet wird. Dass tatsachlich an meh- 
reren Stellen eine Andeutung davon vorhanden ist, dass Kutsa — 
sonst immer der Schiitzling des Indra — von diesem Gotte be- 
siegt worden ist, ist wohlbekannt^, und man hat ja sogar daran 
gedacht, es hatten eigentlich zwei verschiedene Personen dieses 
Namens existiert.® Jedenfalls scheinen in der Brahmanaliteratur 


^ Rgveda I, 290. 

* Weber SBPrAW. 1891, p. 788 E; Oldenberg ZDMG. XLII, 221. 226 
A. i; Ludwig Rigveda III, 102; Hillebrandt VM. II, 165 A. 4; Geldker Der 
RV, im Auswahl II, 23 £; Macdonell & Keith Vedic Index I, 131 £ 

® So eher nacli Weber 1. c. p, 791. 

^ Vgl Macdonell & Keith Vedic Index I, 161 £ 

® Hillebrandt VM. Ill, 284 £ ' 
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die Beziehungen zwischen Kutsa und Indra iiberhaupt feindliclier 
Natur zu sein, was vielleicht nicht in einer Missdeutung von RV. 

3^> S seinen Grund hat.^ Dem sei nun, wie ihm wolle; mog- 
lich ware ja, dass wirklich zwei verschiedene Kutsa’s existierten, 
beweisen lasst sich das aber m. E. kaum — Kutsa wird hier 
arjuneya genannt, was man bisher allgemein als ’Nachkomme des 
Arjuna" gedeutet hat^; dabei sind aber die Angaben des Sayana 
nicht geniigend beachtet worden. Das Wort kommt als Beiwort 
des Kutsa in RV. I, 112, 23; IV, 26, i; VII, 19, 2 und VIII, i, 
II vor; an der ersten Stelle lautet nun freilich die Erklarung 
folgendermassen: arjuneyam / arjtma itlnd 7 'asya nama / tatha ca 
vajasa 7 ieyaka 7 n / etad va mdrasya guhyaofi nama yad arjuna itp I , 
an den anderen Stellen aber ubereinstimmend derart: arjuneyam 
drjunyali putram. Ob Kutsa wirklich als Sohn des Indra gait ist 
mir nicht klar^; es scheint aber, dass Sayana, der an erster Stelle 
seine Erklarung sich so zurechtlegte, wie er es am besten ver- 
mochte, nachher bessere Angaben bekommen hat. Denn es ist 
nicht einzusehen, warum er seine friihere, doch ziemlich leicht- 
verstandliche Erklarung in eine andere, die schier unbegreiflich 
ist, ohne wei teres hatte verandern sollen. Somit ist, glaube icb, 
'Sohn* Oder 'Nachkomme der ArjunI’ hier die einzig richtige Uber- 
setzung. Wer aber unter Arjtml zu verstehen ist, weiss ich nicht 
zu sagen, wenn man nicht moglicherweise nach Nigh, i, 8 ArjunI = 
Usas aufifaSvSen darf. Es fehlen mir aber Angaben iiber den hier 
vorauszusetzenden Zusammenhang zwischen Kutsa und Usas, ob- 
wohl Kutsa, der in dem Kampf um das Sonnenrad so nahe be- 
teiligt ist, wohl unzweifelhaft mit den Lichtgottern in naherer 
Verbindung stehen muss.® Leider komme ich also hier nicht weiter. 

6) Endlich bezeichnet sich der Adler als jK'avz Usanas, der 
ja eine aus der grauesten Vorzeit hervorragende Gestalt der ve- 
dischen Mythenwelt ist. Da ja dieser mit Kutsa intim verbunden 
ist®, braucht man sich nicht besonders dariiber zu verwundern, 

1 Vgl. Geldner VSt. I, 154; Oertel JAOS. XVIII, 31 ff. 

® Vgl. z. B. Johansson Solfageln p, 24 A. i; Macdonell & Keith Vedic 
Index I, 161 u. s. w. ^ 

3 Das Zitat bezielit sich auf SBr. II, i, 2, ii; V,4, 3,7, ist aber nicht woit- 
getreu; vgl. auch VS. X, 21. 

^ Vgl auch Geldner VSt. II, 17 1. 

^ Vgl. Bergaigne R(§L v^d. II, 333 ff.; Oldenberg Rel. d. Veda p. 158 ff.; 
Macdonell VM. p. 146 f. 

6 Vgl. Geldner VSt. II, 163 ff.; und Bergaigne R«§ 1 , v^d. II, 339 f., der 
indessen mit seiner Identiiikation Kutsa = Usanas viel zu weit geht. 
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dass er hier in unmittelbarem Zusammenhang mit diesem genannt 
wird. Zudeni braucht man nur auf seine allbekannte und vielge- 
priesene Weisheit hinzuweisen sowie darauf, dass er dem Indra 
beim Fertigstellen des vajra zur Hilfe kommt (RV. I, 12 1, 12; 
V, 34, 2), um zu verstehen, warum sich der Adler hier in seinem 
Stolz mit ihm gleichstellt, 

Schliesslich liesse sich ja auch die Frage stellen, was denn 
eigentlich damit gemeint ist, dass sich der somaraubende Adler 
hier mit allerlei Gestalten des My thus imd der Sage identifiziert ; 
ob man darin wirklich eine derartige panteistische Anschauung 
erblicken darf, wie es die spatvedischen Texte^ glaublich maclien 
wollen, ob man — um mit ihnen zu reden — in dem Adler eigent- 
lich das param brahma, das sich hier ' syenampeiia stauii , sehen 
darf? Ich glaube, diese Frage darf man ziemlich getrost mit nein 
beantworten, denn es finden sich doch keine Spuren davon vor, 
dass die Atman-Brahmanlehre schon zu dieser Zeit irgendwie ent- 
wickelt gewesen ware. Vielmehr verhalt es sich so — worauf 
ich unten weiter zuriickkomnie — dass der somaraubende Adler 
eigentlich Visnu ist^, und dass hier moglicherweise die ersten 
Anfange der avatar a- die mit dem Wesen dieses 
Gottes unaufloslich verbunden ist, vorliegen. Dass die avatara- 
Vorstellungen in die altvedische Zeit hinaufreichen, haben JO- 
HANSSON u. a. unzweideutig festgestellt, und ich habe demnach 
— ‘ wie ich glaube mit Recht • — aufzuzeigen gesucht, dass jene 
Vorstellungen schon in indoiranischer Zeit gelaufig waren.® Da- 
neben kommt natiirlich besonders die oben erwahnte Erklarung 
in Betracht, nach welcher der Adler = Visnu hier seine tJber- 
legenheit tiber Indra stolz bekundet. Das tritt besonders in den 
beiden folgenden Versen hervor, wo er sich die speziellen Taten 
des Indra zuschreibt, die hier keiner naheren Erlauterung be- 
durftig sind, 

7) Die (ibersetzung nach S.: ^atatamani mtasanikhyapU 7 ^a'i^am 
ptiravjfb ve&yarii Divodasaitamne pravernrham akaravam, was richtig 
sein wird. 

8) sarvdtaia ist zweifelhaft; S. erklart es hier mit yajne, was 

^ D. h, Brh. Ar. Up. I, 4, 22 und Ait. Ar. 11 , 5, i, 13 ft. 

® Johansson Solfageln p. 28 ft. Auf die Kritik, die HtjsiNG Mithra I, 92 
gegen ihn und mich gerichtet hat, und die wohl kaum ernsthaft zu nelimen ist, 
gehe ich nicht ein. 

2 Kl. Beitr, z. indoiran. Myth. p. 25 ft. {vgl Winternitz WZKM. XXVII, 
232 £). 
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nicht angeht. Richtiger wird wohl seine Erklarung zu VII, i8, 19 
ytiddhe^ die ich auch fur diese Stelle aufgenonimen habe, sein* 
Mit der von Geldner^ beflirworteten Ubersetzung Vollstandig, 
total' scheint man mir weder hier noch in VII, 18, 19 auszu- 
kommen. 

9) Der Ausdruck acakrdya svadhdya kommt auch in X, 27, 
19: dpasya 7 )% gra^navjfh vdhaind 7 iam drad acaki'dyd svadhayd vdrta- 
mdnam / vor, also an einer Stelle, die leider in ausserst geringem 
Grade zur Aufklarung gebraucht werden kann. Sayana fasst an 
beiden Stellen svadhd = ratha auf, was naturlich nur schlechter 
Notbehelf sein kann. Nigh, i, 12; 2, 7 gibt nur udaka und anna^ 
zudem 3, 30 fur svadhe dydvdpphivi als Bedeutungen an; die 
beste Zusammenstellung der verschiedenen Bedeutungen des Wortes 
glaube ich bei Gelbner Der RV. im Auswahl II, 207 f. gefunden 
zu haben^, wo auch unsere Stelle beriicksichtigt worden ist, indem 
dort 'innere, treibende Kraft, eigener Impuls, natiirlicher Trieb, 
eigene Eingebung’ u. s. w, als adaquateste Entsprechungen ange- 
geben werden.^ Zu bemerken ist auch, dass svadhd nicht selten 
mit Verba der Bewegung [car-, z-) gebraucht wird, was sich offen- 
bar mit der in acakrayd svadhayd bekundeten Vorstellung beriihrt. 
Alles zusammengenommen glaube ich am ehesten, dass die hier 
gegebene Ubersetzung ’aus eigenem freiem Willen’ sich am besten 
mit dem Sinn unserer Stelle vertr%t; ob sie auch dem Verse X, 
27, 19 gerecht wird, kann ich deswegen nicht entscheiden, weil 
die der dort gegebenen Ratselfrage zu Grunde liegende Situation 
vollig unklar ist. 

10) vevijdnah somapdlakdn bhlsayan S. (vgl. oben). 

11) Die Umdichtung von V. 6 b — d und V, 7 a bei ARNOLD^ 
betrachte ich als verfehlt; es ist besser, die metrischen Ungereimt- 
heiten stehen zu lassen als sich auf derartige Wagnisse einzulassen. 

12) devavan devazh sahiiali S.; es konnte 'mit dem Gotte 
(= dem Soma) zusammen’ bedeuten®, vielmehr bedeutet es wohl 
aber 'von den Gottern begleitet’, vgl. moglicherweise saha devata- 
bhih Sup. 14, 3. 


^ Der RV. im Auswahl I, 192. 

® Daran bin ich nicht durch die abweichenden Ausfuhnmgen bei Colinet 
Melanges S. L6vi p. 159 if. irre gcmacht worden. 

8 Zu svodha vgl. auch Roth ZDMG. XLVI, 760 und Ludwig KZ. XXVIII, 
240 if. 

^ Vedic Metre p, 301. 

® Vgl PiscHEL VSt. I, 209. 

10 — 20218. /. Charpentur, 
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13) Die Schwierigkeiten des Wortes purm]%dhi sind leider 
nicht genugend aufgeklart, trotz der Menge von Beliandlungen, 
die dem Worte zu Teil geworden sind.^ Ich kann leider trotz 
einer erneuten Darchprufnng der Belegstellen nichts Neues zur 
Kiarlegung der Frage beisteuern. Nach langerem Bedenken habe 
ich es jedoch fiir das beste gefunden, mich der Meinung PiSCHEL's 
anzuschliessen, die aucli von SlEG aiigeiiommen wird, obvvohl 
PiSCHEL das Wort als Attribut des Indra auffasst, ich meinerseits 
wiederum in Anschluss an Oldenberg u. a. den Adler als 
purmjidM auffasse. Die von Oldenberg gebrauchte Ubersetzung 
’segensreich’ scheint mir ebensowenig mit alien Stellen, wo das 
Wort vorkommt, ins Reine zu kommen wie Hillebrandt’s ’active, 
zealous*, das wohl noch schlechter passt. Ich glaube demnach, 
dass ’freigebig’ sich vvirklich der urspriinglichen Bedeutung des 
Wortes, die etwa ’praegnans’ gewesen zu sein scheint, am meisten 
nahert; dass Indra hier den Adler als ’freigebig’ bezeichnet ist ja 
nicht besonders merkwiirdig. Tritt er doch hier als Somaspender 
auf, und zudem ist ja gerade die Freigebigkeit jene Eigenschaft, 
die die brahmanischen Sanger am meisten zu preisen wissen. 

14) Fiir draii ist wohl ’Nachstellung’ hier trotz PiSCHEL" 
eine zu schwache Ubersetzung; miter den drdiayah sind hier 
offenbar die den Soma bewachenden Unholde zu verstehen, die 
der Adler nach dem Suparnadhyaya in verschiedener Weise zu 
entfernen weiss. Zum Wortlichen vergleicht PiSCHEL nicht un- 
passend Sup. 25, 2, das auf eine derartige Situation hinweist. 

15) Mit IV, 27, I — folgt eine neue kurze dtmasiuti des 
Adlers, die aber ihrer gedrangten Ausdrucksweise wegen ziemlich 
schwierig zu verstehen ist und auch meistens missgedeutet worden 
ist. Sayana, der seine Erklarnng damit einleitet, eine offenbar 
auf Ait. Ar. II, 5, I, 13 ff. fussende Strophe: 

syenabhdvmyi samdstkdya gai'bJmd yogena nilisrtdlh j 
rsir garbhe say mail sail brute garb he nti. sa7tn iti Ij 

zu zitieren, fasst den Vers insoweit offenbar nnrichtig auf, als er 
die ’hundert ehernen Burgen’ als kdrperliche Hiillen auffasst, die 

i Vgl PiSCHEL VSt. I, 202 ff; Hillebrandt WZKM. Ill, 188 ff 259 ff.; 
CoLiNET Babylonian and Oriental Records 11 , 245 ff.; Bloomfield JAOS. XVI,. 
19 f; Oldenberg Rel. d. Veda p. 180 A. 2; Henry MSL IX, 104; Sieg Sagea- 
stoffe p. 87, 

^ VSt. I, 209 f. 
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den atman unigeben und ihm beim Erlangen des hochsten Er* 
kennens im Wege sind — eine Meinung, die hier nicht ernsthaft 
widerlegt zu werden braucht. Der Zusammenhang muss vielmehr 
der folgende sein: der Adler spricht: 'schon im Mutterleibe (= im 
Ei^) befindlich wurde ich mit alien Gottergeschlechtern bekannt*, 
d. h. schon als Embryo war ich allwissend; erinnern wir uns da- 
bei, dass Garuda, der Somavogel der spateren Sage, der Tradi- 
tion gemass looo Jahre im Ei lag und als vollentwickeltes, sehr 
weises Wesen hervorkam. Dann setzt er fort: diundert eberne 
Burgen hielten mich fest, ich, der Adler, flog (aber) mit Schnelle 
von dannen'; dies bezieht sich natiirlich nicht auf die Geburt — 
der sprunghaften Darstellungsweise wegen geht der Sprecher jetzt 
auf den Somaraub ein, wobei er alle Hindernisse, die ihm dort 
begegneten als ’hundert eherne Burgen’ schildert und zudem er- 
zahlt, wie er, der Adler, sich dadurch nicht hat zuriickhalten 
lassen. Dann setzt er die Erzahlung in V. 2 fort, indem es 
heisst: ’nicht iiberwaltigte^ er mich wider meinen Willen, an Riistig- 
keit und Manneskraft war ich ihm uberlegen’; die Hauptfrage ist 
natiirlich, wer hier unter ’er’ und 'ihm' zu verstehen sei. Bei 
meiner Auffassung des Liedes wird, glaube ich, die Antwort auf 
jene Frage sich unschwer ergeben: es ist entweder Indra, der sich 
dem Suparnadhyaya gemass dem Somarauber entgegenstellt, vor 
ihm aber weichen muss, oder moglicherweise der Somawachter 
par preference, der hier (V. 3) Krsanu heisst. Die erste Moglich- 
keit scheint mir aber in diesem Zusammenhang entschieden die 
bessere zu sein. 

16) Auf die Diskussion iiber javdsd^ statt zu erwartendem 
jdvasa gehe ich nicht ein; mir scheint es klar, dass Oldenberg^ 
mit seiner Ausserung: ’gemeint ist unzweifelhaft Nomen actionis 
’Schnelligkeit’ Recht behalten wird. 

17) Zu beachten ist, dass Sayana jabhdra xmt apajahdra 
glossiert, was die hier gebrauchte Ubersetzung rechtfertigt; ohne 
also mit PiSCHEL® die iiberlieferte Lesart in apajosdm andern zu 
wollen, glaube ich aber, dass er insoweit Recht hat, als dpa so- 

^ PiscHEL’s Einwendung (VSt. I, 207), dass man von dem Adler nicht 
sagen kdnnte: gdrbhe nd sdn trifft nicht zu, da garbha nicht nnr vom mensch- 
lichen Mutterleib und der Leibesfriicht gebraucht wird; aucb von Vdgeln kommt 
das Wort mebrmals vor. 

2 Vgl. unten Anm. 37. 

» PiscHEL VSt. I, 207. 

* Rgveda I, 292. 

® VSt. I, 298. 215. 
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wohl zu jbsam wie auch zu jablmra zu stellen ist. So was darf 
wohl nicht als ungereimt betrachtet werden. 

18) Uber Iriim wohl richtig PiSCHEL 1 . c. p. 213 

ig) sus?ivdno vardhamdnali pa 7 'ij>u 7 'nali S. 

20) avdsvaitid avdn 77 tukhav^ sabda 7 n akarot S. 

21) Hdchst sonderbar und wahrscheinlich irgendwie entstellt 
sind die Worte vi ydd yddi vcita uhiili pu 7 'm]idhim, woriiber vor 
alletn Oldenberg Rgveda I, 292 zu vergleichen ist. Sayana ver- 
sagt hier vollig; auch die Ubersetzung bei PiSCHEL hilft nicht 
aus. Ich kann wirklich nicht umhin zu glauben, dass hier vor- 
laufig m ydd yddi vatd u, /. zu lesen ist^ trotz des metrischen 
Bedenkens, das OLDENBERG anfiihrt, das aber wohl kaum absolut 
hindernd zu sein braucht. Der Gedanke, dass die Stlirme den 
herabsausenden Adler packen, ist ansprechend und passt sehr gut 
in der trotz aller abrupten Kurze sehr lebhaften Schilderung un- 
serer Lieder. Bestehen bleibt aber immerhin die sonderbare Ver» 
bindung ydd yddi, fur die ich keine Erklarung zu geben weiss; 
es naag — wie OLDENBERG annimmt — einfach Kumulierung 
vorliegen^ radglich ist aber auch, dass wir es hier init einer sehr 
alten Textverderbnis zu tun haben. 

22) Kr^anu, der Somawachter, ist nach TAr. I, 9, 3. ein 
Gandharve; ich habe schon oben® hervorgehoben, dass ich im 
Anschluss an JOHANSSON die Somawachter am ehesten als 
Schlangendamonen aufFasse, und dass ich eine Bestatigung meiner 
Auffassung in der Erklarung des Sayana zu dieser Stelle sehen 
mochte, Der Name Krkdnti ist natiirlich mit dem Ksr^sdni des 
Avesta (Y. 9, 24) nahezu identisch, bei dem stark verballhornten 
Charakter der avestischen Uberlieferung lassen sich aber nahere 
Vergleiche hier nicht ziehen. 

. 23) Es ist mir klar, dass das vielumstrittene hidravato^ nur 
von PiSCHEL richtig aufgefasst worden ist; dass seine Deutimg 
’kompliziert und modern gefarbt’ (OLDENBERG) sei, kann ich 
schlecht verstehen, sie scheint mir im Gegenteil viel einfacher zu 
sein als die meisten der iibrigen Anderungs- und Interpratations- 

^ Sonderbarerweise wird aber hier nicht irmdfita-, Beiw. des Pferdes in 
RV, I, 163, 10, raitbehandelt; vgl. dazu Nir. 4, 13 und Durga Nir. II, p. 412, 5 fF. 
Moglich w^are ja immerhin, dass ima an unserer Stelle Adjektiv, etwa mit der 
Bedeutung ’ruhrig, riistig' (zu ir-) sein konnte. 

* Bollensen Or. u. Occ. II, 475. 

® Vgl. p. 138, Doch gab es unter den Somawachtern offenbar auch Gan- 
dharven, woriiber weiter unten, 

^ Vgl Oldenberg Rgveda I, 292 f. 
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vorschlage. Ich wundere mich nur dariiber, dass PiSCHEL nicht 
dem Sayana darin gefolgt ist, dass er indravato mit brhato ddhi 
vereint, was unzweifelhaft richtig sein muss. Auf die Sage 
des Bhujyu einzugehen finde ich hier keine Anleitung, die Ge- 
schichte von der abgeschossenen Feder des Adlers wird weiter 
Linten etwas naher erwahnt werden. 

24) Mit dem V. 4 ist die kyenasttifi zu Ende, es ist ge- 
schildert worden, wie der Adler siegreich die Hindernisse iiber- 
wunden, den Soma geraubt und somit den Indra gedemiitigt hat. 
Der letzte Vers, der nicht in diesen Zusammenhang passt und 
eine ganz andere Situation — wo namlich der Adler den Soma 
dem Indra brachte — voraussetzt, ist offenbar der Zusatz eines 
spateren Dichters, dem die hier geschilderte Sage in ihren Einzel- 
heiten nicht mehr gelaufig war. Vielleicht hat er sogar einen 
alteren abschliessenden Vers verdrangt, wenn namlich von Anfang 
an wirklich flinf Verse da waren. 

Mir scheint also aus dem eben Gesagten hervorzugehen, dass 
die Form der Suparnasage, die schon an dieser Stelle dem rig- 
vedischen Dichter vorlag, wesentlich mit der im Suparnadhyaya 
uns vorgefuhrten identisch ist. Eine Verschiedenheit findet sich 
aber offenbar, auf die sofort hingewiesen werden soil: im Suparna- 
dhyaya ist die Sage vom Somaraub mit der erst in der spateren 
Vedaliteratur^ auftretenden Sage von der Wette der Kadru und 
Vinata verkniipft und sogar als direkte Folge derselben darge- 
stellt worden. Von einer derartigen Zusammenstellung finden sich 
m. VV, im Rigveda keine Spuren, da ja Kadru und Vinata dort 
iiberhaupt unbekannte Grossen sind. Vielmehr ist der Zusam- 
menhang hier etwa der folgende: der Soma befand sich im Him- 
mel des Indra (IV, 27, 4) wo er von Indra selbst und anderen 
gottlichen Wesen^ unter denen der Bogenschiitze Krsanu be- 
senders namhaft gemacht wird (27, 3), gehiitet wurde. Wie man 
sich den himmlischen Soma hier vorstellte ist unklar oder eher — 
es war schon dem vedischen Dichter selbst unklar, da sich ihm 
mehrere Vorstellungen vor die Augen stellten : in 26, 6 bezeichnet 
er den Soma als amHi ^Stengef und gibt damit der Vorstellung 
Aiisdruck, der Adler hatte eine oben im hochsten Himmel wachs- 
ende Pflanze losgerissen und zur Erde herunter gebracht, an an- 
deren Stellen wiederum und ganz besonders in 26,7: adaya iyenb 

^ Vgl. dazu ddhi sndna hrhatd IV, 28, 2. 

2 Vgl. unten Kap. III. 

3 Diese sind tn. E. unter den dratih in IV, 26, 7; 27, 2 zu verstehea 



abharat sommv^ sahdsrmKh savah aytcimp, ca sakdm scheint es mir 
deutlich, dass sich der Dichter den schon gepressten Soma, den 
himmlichen Methbrunnen vorgestellt hat. Dass dies jedenfalls im 
Suparnadhyaya die herrschende Vorstellung ist, braucht nicht 
besonders unterstrichen zu werden. Diesen Soma nun — sei es 
den Stengel oder den gepressten Saft — bringt der Adler in 
schnellem Plug zur Erde herunter, nicht aber um dadurch wie 
in der spateren Sage seine bei den Schlangen gefangene Mutter 
zu erlosen, sondern vielmehr ura ihn dem Menschen zu ver- 
schenken, der nur dadurch in den Stand gesetzt wird, ein regel- 
rechtes, den Gottern wohlgefalliges Opfer zu verrichten; das be- 
sagt ganz deutlich IV, 26,4^ — acakrayd ydt svadlidya S2ipaniid 
havydm bhdran mdnave devdjustmn, Es handelt sich also hier 
m. E. um eine Art Parallelerzahlung zur Prometheussage, wo aber 
der den neidischen Gottern entwendete und dem Menschen ge- 
brachte Gegenstand nicht das Feuer sondern der himmlische Opfer- 
und Unsterblichkeitstrank ist, Auf dieser kuhnen Fahrt nun ge- 
lingt es dem Adler, alle Nachstellungen feindlicher Machte sieg- 
reich zu iiberwinden, nur schiesst ihm der Bogenschiitze Kr^anu 
eine Feder ab, die wahrend des Plugs herunterfallt. Diese Ge- 
schichte kehrt im Sup. 27, 5 in anderer Form wieder, indem 
Garuda dort, um den vajra zu ehren, freiwillig eine Feder fallen 
lasst, seitdem Indra sich vergebens bemliht hat, ihn mit seiner 
Wafie zu erreichen. Dariiber werde ich weiter unten handeln. 

Dass nun der Adler den Soma zuruckgebracht hat, wird zwar 
nicht ausdriicklich gesagt, mag aber deswegen glaublich sein, weil 
die in unseren Liedern geschilderte Situation doch eine zwischen 
ihm und Indra eingetretene Versohnung vorauszusetzen scheint. 
Neben der stolzen atmastuti des Adlers foigt hier die iiber- 
schwangliche byenastuii des Indra, wo er sich an seine Begleiter, 
die Maruts, wendet und die Tat seiner Gegners kurz und biindig 
schildert, indem er dadurch gewissermassen seine eigene Nieder- 
lage ziigesteht. So fasse ich kurz die hier vorliegende Form der 
Sage, die zugleich die alteste sein mag, auf. Wir werden zu- 
nachst die in anderen Biichern des Rigveda vorkommenden An- 
spielungen auf dieselbe hier etwas naher durchpriifen um zu sehen, 
ob sich schon hier irgendwelche Abweichungen vorfinden. 

AIs Ausdriicke fur die Tatigkeit des Adlers brauchen die 


^ Nach Arnold Vedic Metre p. 301 ware statt dessen zu lesen: adaya 
sommn ahliarac chiendk^ was allenfalls moglicli sein konnte. 



vedischen Dichter die Verba bJiar-, a-bhar- und math^; die wich- 
tigsten hierher gehorigen Stellen sind etwa die folgenden: 

I> 93 > divo mCitaHsva jabhciramatJmad a7iydm pari 

syeno ddreh / 

’den einen {: Agni) brachte Matari^van^ vom Himmel, den andern 
(: Soma) riss der Adler vom Felsen los’; 

V, 49, 7: ragJmh syejidli patayad djidho dcha j 
’der schnelle Adler moge zu dem Kraut hinfliegen’; 

VI, 20, 6: prd iyend nd madirdm a7i%suin asmai 

siro dCisdsya iidmttcer mathaydn / 
p7'twa7i ndml^i sapydm u. s. w. 

’fiir ihn^ das Haupt des Damonen Namuci abreissend — wie der 
Adler den sussen Stengel — half er den Naml Sapya'; 

IX, 68, 6: nyeyio ydd dndho dbharat paravdtali j 

’als der Adler das Kraut von fern her (herbei) trug’; 

IX, 77, 2 : sd purvydli pavaie yd'iyi divds pari 
syeno mathaydd isitds tiro rdjali j 
sd inddhva a ytivate vevijana it 
krsdnor asUtr manasdha bibhyitm // 

’es wird von altersher gepresst, den der Adler, ausgeschickt^, 
vom Himmel entfiihrte quer durch das Luftmeer; er bringt in 
seine Gewalt den Met, obwohl mit fiirchtendem Sinne*^, des Bogen- 
schiitzen Krsanu wegen heftig zitternd’. 

^ Daran, class MatariSvan der indisclie Prometheus ist, halte ich uodi im- 
mer im Ansshluss an Oldenberg fest (vgl. KL Beitr. z. indoiran. Myth, p. 69 ff.; 
die abweichende Meinung von Winternitz WZKM. XXVII, 233 f, liberzeugt 
mich nicht). 

® Dass asmai hierher zu stellen ist, sdieint mir aiis I, 5 3 , 7 (Streit zwischen 
Kami Sapya und Namuci) hervorzugehen, 

® Zu beachten ist, dass Sayana hier isitah durch svamatrd pj^esitah erklart, 
was sich ja direkt an die Sage des Suparnacihyaya anschliesst; in X, ii, 4 (s. 
unten) wiederum erklart er es dutch ag?iip?'esitah. 

^ Oder kann zdvijdnah hier dieselbe Bedeutung wie in IV, 26, 5 (oben pp, 
138, 145) haben. 
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X, II, 4 * Adha tydm drapsdr^ vibhvm]% vicaksand^i 
vir tibharad isitdh syend adhvare // 

’diesen Tropfen, den allgegenwartigen, weit uimschauenden, trug 
der gefliigelte Adler, der ausgesandte, zum Opfer'. 

Zu beach ten sind ferner die Stellen, wo der Soma als sye^m- 
bhrta bezeichiiet wird, sowie die zwei Stellen IX, 48, 3 iind 86, 24 
die statt syena vielmehr stiparna gebrauchen, und wo nur ganz 
allgemein ausgesagt wird, dass der Adler den Soma vom Himmel 
her trug {bharat, abharat). 

Diese und vielleicht noch ein paar andere Stellen^, die aber 
ganz und gar farblos sind, besagen also nur, dass der Adler den 
Soma vom Himmel her oder vom Felsen (I, 93, 6)^ geholt hat, 
ohne dabei auszusprechen, fur wen, zu wessen Nutzen er dies 
getan hat.® Deswegen diese Stellen als sich auf die Geschichte, 
nach welcher der Adler den Soma fur Indra holte, beziehend zu 
deuten, halte ich kaum fur berechtigt. Vielmehr sondern sich 
einige Stellen deutlich ab, an denen die Sage vom Adler und 
Indra in klaren Worten angedeutet wird. Das sind etwa die 
folgenden: 

III, 43, 7: i?idra piba virsadkutasya vrsna a yd^% ie syend 

usate jabhara / 

’Indra, trink von dem von den Mannern geschiittelten Stiere, den 
dir dem begierigen der Adler brachte’; 

VIII, 82 (71), giyd^i te iyendli padabkarat tiro rdja'tyisy dsprtam / 
pibed asya tv dm i^ise j j 

’den dir der Adler in seiner Kralle quer durch das Luftmeer zu- 
fuhrte, den unbezwinglichen — trinke davon! du bist dessen Herr’; 
daneben sei auf das ganze Lied X, 144 hingewiesen, das hier 
nicht vollstandig behandelt warden kann. Hierher gehort auch 
das merkwurdige Lied VIII, 100 (89), das sich zum grossten Teil 
mit der Sage von dem Adler, der dem Indra Soma bringt, be- 

^ Vgl. Johansson Soifageln p. 23. 

® Nach Nigh, i, 10 (vgl, Devaraja Nirukta I, p. 59) ist ja iibrigens adri ein 
Synonym von megha. 

® Eine Ausnahme bildet gewissermassen X, ii, 4, wo es heisst, dass er 
den Soma zum Opfer (adhvare) trug. 
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schaftigt, fiir welches ich hier auf meine fruhere Behandlung der- 
selben^ hinweise, von der abzugehen ich keine Veranlassung finde. 

Das letztgenannte Lied beriihrt sich mehrfach mit dem viel- 
besprochenen Hymnus IV, i8, den ich an anderer Stelle waiter 
behandeln werde, da er zu dem hier behandelten Sagenkreise nur 
wenige Beziehungen hat. Soviel ist jedenfalls klar, dass das Lied 
von Indras Geburt und den damit verkniipften Umstanden handelt, 
wie ja auch die neueren Behandlungen des Stiickes hervorgehoben 
haben®; dennoch glaube ich nicht, dass es bisher gelungen ist, 
das Lied in seine richtige Umgebung zu versetzen, worauf hier 
aber nicht weiter eingegangen warden kann. Hier sei nur darauf 
hingewiesen, dass der letzte Vers (13) mit den Worten; ddhci me 
Sj/end niddliv a jabhai^a deutlich auf die Hiilfsleistung anspielt, 
die der Adler durch Darbringen des Soma dem Indra machte, als 
sich dieser einmal in der hochsten Not befand. Daneben lehrt 
uns aber dieser Hymnus auch, was durch VIII, ICO (89) weiter be- 
statigt wird, und was JoHANSSON aus mehreren Umstanden scharf- 
sinnig herausgebracht hat®, dass namlich der somaraubende Adler 
kein anderer ist als Visnu; eine Vergleichung der VV. ii und 13 
dieses Liedes besagen dies, wenn man sich die Situation, die hier 
geschildert wird, vorstellt, zur Geniige. 

Es ist hier nicht der Platz, weiter auf die Natur und Ent- 
wicklung des Visnu einzugehen; vorlaufig sei hier auf die schon 
mehrmals zitierte Darstellung von JOHANSSON, die m. E. das beste 
enthalt, was iiber diese Frage geschrieben worden ist, sowie auf 
die Bemerkungen, die im fiinften Kapitel dieser Abhandlung folgen 
werden, hingewiesen. 

Hier war es nur meine Absicht, die Form der Suparnasage, 
die sich im Rigveda vorfindet, ganz ausserlich klarzulegen. Als 
ganz und gar durchgefiihrt darf ich naturlich diese Aufgabe nicht 
betrachten, da trotz aller Anstrengung die Lieder, die sich haupt- 
sachlich auf diese Form der Sage beziehen, IV, 26 — 27 namlich, 
noch manche Unklarheit enthalten werden. Doch glaube ich ge- 
trost sagen zu konnen, dass es sich in diesen Liedern urn eine 
Suparnasage, die mit dem letzten Teil des Suparnadhyaya ganz 
nahe iibereinstimmt, handelt; es handelt sich hier gar nicht um 
einen Somaraub, der zum Vorteil des Indra bewerkstelligt wird, 

1 WZKM. XXV, 290 ff. 

^ Unter diesen vgl. besonders Pjschel VSt II, 42 fF.; Sieg Sagenstone p. 

82 ff, 

3 Solfdgeln p. 21 ff 
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vielmehr raubt der Adler (=Visnu) hier den Soma aus dem 
Himmel des Indra,' urn ihn, den Opfer- und Unsterblickkeitstrank, 
den Irdischen zu bringen. Von der Sage, wie Visnu in Adler* 
gestalt dem Indra, der sich in hochster Not befindet, Soma bringt, 
liegen an anderen Stellen des Rigveda zerstreute Teile vor, die 
aber an dieser Stelle nicht erortert werden konnen, da sie mit 
der Sage des Suparnadhyaya keinen direkten Zusammenhang haben. 


Nach dem was in Kap. I liber die literarische Stellung der 
Samvada's ausgeflihrt worden ist, brauche ich hier nicht naher 
auf die eben behandelten Hymnen in dieser Beziehung einzugehen. 
Festgestellt sei niir, dass sie mir weder Dramen zu sein scheinen 
— so viel ich sehe, hat sie V. SCHROEDER auch nicht flir seine 
Theorie in Anspruch nehmen wollen — noch scheinen mir ein* 
stige Prosaeinlagen geschwunden zu sein. Die Lieder scheinen 
mir schlechthin epischen Charakters zu sein, sie gehoren einer 
poetischen Fassung der alten Suparnasage^ an, deren spatere V'er- 
sionen wir im Suparnadhyaya und im MBh. I, 1069—1545 vor- 
finden. Eine Stelle, die unseren Hymnen wortlich freilich nicht, 
inhaltlich aber umsonaher steht, ist das GesprMi zwischen Indra 
und Garuda im Sup. 27, 4 ff. 

Nach diesen Erorterun gen gehe ich, urn die Suparnasage 
dutch die spatere Vedaliteratur und das Epos zu verfolgen, weiter. 

^ D. h. das Smiparnam akhyrmam. von dem die Brahmanaverfasser hie 
imd da sprechen, vgl. z. B. Ait. Br. Ill, 25, 1. 



III. 

Die Suparnasage im spateren Veda und ini 
Maliabharata. 

Die Stellen der spateren vedischen Texte vom schwarzen 
Yajurveda an, die sich mit der Suparnasage beschaftigen, und die 
nicht besonders zalilreich sind, findet man liauptsachlich bei 
Grube^ und Johansson^ gesammelt. Trotzdem lasse ich sie hier 
folgen, da ich sie des hier verfolgten Zweckes wegen etwas aus- 
fiihrlicher besprechen muss. Dabei lasse ich zuerst die Texte und 
Ubersetzungen folgen, um sie dann nachher mit einander ver- 
gleichen zu konnen. 

Die Geschichte vom Somaraub war offenbar schon im Urtext 
— wenn ich mich so ausdriicken darf^ — des scJiwarze?t Yajtis 
mit der Sage von der Wette zwische?t Kadru wtd Vinata verkniipft^ 
da sie sich in den uns bekannten Rezensionen des Textes iiberall 
in dieser Weise vorfindet. Zunachst TS, VI, x, 6, x 

Kadrui ca vai supanyl ccttmarupayor aspa7^dhetaK\% sa kadruli 
stipa7ml7n ajayat sab7^avU / trtlyasydm ito divi soinas iaift dhara 
tendimdnarjfb nisknnlsveilya7}% vai kad7Tir asau suparWl chandd'ifisi 
saupafmeydh / sabf'avld asmai vai pitarceu putrdn bibkrias trt^yasyd77i 
ito divi so 7 nas tarn dhara tenM7nd7ia7yh niskrl7iisva // 1 // iti rnd 
kadrur avocad iti / / jagaty ud apatac caUcraksard sail sdpi^dpya 
7iy avartata tasyai dve aksare ain^yetdx^ sd pakcbhis ca diksayd 


^ Suparnadhyayah p. I ff. 

^ Solfageln p. 35 ff. 

3 Vgl. dazu Oldenberg Prolegomena p. 290 ff.; GN. 1911, p. 466 A. i; 
Keith JRAS. 1911, p. 9S8; Taitt. Samhita p. LXXXV ff. 

^ Die Akzentuierung, die ja hier keine Bedeutung hat, ist im folgenden 
weggelassen worden. 
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cagacchat tasimj jagatl chandasam pasavyatamo, iasmat pamma?i~ 
tav^ diksppanmnaii // iristug'^ tid apatat trayodasaksarCi sail saprdpya 
ny avartata tasyai dve aksare amlyetdifh sd daksindbhis ca jj 2 jj 
tapasd cagacchat iasmdi tristubho lake mddhya^idtne savatie dahsiiid 
niyantu etat khalu vciva tap a ity dktir y all svar^ dadatUi jj gdyatry 
lid apatac caiuraksard saty ajayd jyotisd tarn asyd ajdbhy artiddha 
tad ajayd ajatva^^ sa soma^i cdharac catvdri cdksardni sdstdksai'd 
sam apadyata // bmkmavddino vada^tii // 3 // kasmdt satydd gdyatrl 
kanisthd chafidasd'ip satlyajnaimiklmn pariydyeti jyad evddali somani 
dharat tasmdd yajnamukka7n pary ait ias77idt tejasvhiltamd // pad- 
bhyd^^ dve savane samdgrkndn mukhc^iaikam jyan imikhcna saina- 
grhndi tad adhayat tasviad dve savane kukravatl prdtalisavana^i ca 
madhyay^dinaTyb ca tasmdt triiyasavana rjUmn abhi sunvanti dhltam 
iva hi manya 7 ite // 4 // d&iram ava nayati sakikratvdydtha sa^n 
bharaty evainat // ta^yi so^na^n dhriyaindnaW' gandha7Vo visvdvasuh 
pary a7?msndt sa tisro rdtrlh parimusito 'vasat tasmdt tisro rdM)i 
krUdli somo vasati u. s. w, [Dann folgt die Geschichte iiber Vak 
und die Gandharven, die mit dem Somakauf in Verbindutig ge- 
stellt wird^]. 

^’Kadru und Suparni wetteten um ihre eigenen Personen; 
Kadru besiegte die SuparnT, sie sprach: ’in dem dritten Himmel 
von hier aus ist der Soma, hole ihn! kaiife dich selbst durch ihn 
losF Diese (Erde) fiirwahr ist Kadru, jener (Himmel) Suparni, die 
Metra sind Nachkommen der Suparni. Sie sprach: 'deswegen 
ziehen die Eltern ihre Kinder auf;’ im dritten Himmel von hier 
aus ist der Soma, hole ihn! kaufe dich selbst durch ihn losT (i) 
so sagte mir Kadru’. Jagatl, aus vierzehn Silben bestehend, flog 
auf, ihn nicht erlangend kehrte sie zuriick, ihr gingen zwei Silben 
verloren, sie kam mit Vieh und dlksa her; deswegen ist JagatT 
von den Metren diejenige, die das meiste Vieh bringt, deswegen 
wendet sich die dlksd dem Viehreichen zu. Tristubh, aus dreizehn 
Silben bestehend, flog auf, ihn nicht erlangend kehrte sie zuriick, 
ihr gingen zwei Silben verloren, sie kam mit den daksinas ( 2 ) und 
der Askese her; deswegen werden in der Welt der Tristubh, bei 
der mittaglichen Pressung die daksina^s vorgefiihrt, 'das fiirwahr 
ist Askese' so sagen sie, wenn einer seine Habe verschenkt. 
GayatrT, aus vier Silben bestehend, flog auf mit einer Ziege 

^ VgL Weber ISt. XIII, 109 A. 2; Keith Taitt. Samhita p. XXXVIII. 

2 Vgl. besonders Hillebrandt VM. I, 79 ff. und Verf. WZKM, XXV, 
294 € 

® Vgl. die Ubersetznng bei Keith Taitt. Samhita p. 492 f. 



157 


und mit Licht^, ihn verwehrte ihr die Ziege, das eben ist der 
Ziege ’Eigenschaft Ziege zu sein’; sie holte den Soma und die 
vier Silben^j so wurde sie achtsilbig. Die Theologen sagen ( 3 ): 
'aus welchem Grunde hat die Gayatri, die kleinste der Metra, sich 
des Eingangs des Opfers bemachtigt?’ — Weil sie den Soma her- 
holte, deswegen bemachtigte sie sich des Eingangs des Opfers, 
deswegen ist sie die glanzvollste. Mit den Fiissen ergriff sie zwei 
Pressungen, eine mit dem Munde; diejenige, die sie mit dem 
Munde ergrifif, saugte sie, deswegen sind zwei Pressungen von 
reinem Soma, die morgentliche und die mittagliche, deswegen kel- 
tern sie bei der dritten die Somatrester, denn sie halten sie fiir 
gesaugt ( 4 ). Als der Soma geholt wurde, raubte ihn der Gan- 
dharve Visvavasu, drei Nachte blieb er in der Gewalt des Rau- 
bers, deswegen liegt der Soma drei Nachte hindurch gekaufP 
u. s. w. 

Ganz ahnlich sind eigentlich die Versionen der iibrigen schwar- 
zen Yajurveda’s, die der Vollstandigkeit wegen hier kurz angefiihrt 
werden mogen^: 

MS, III, 7 , s: iyarii vai kadrnr asati siipanyi vak suparM 
chanda/>]%si sauparnmi gayatri tristub jagatl / sa vai kadruh sttpar- 
nlm atmanam ajayat sdbravlt somam dhara tendtmd7ia7}fb 7tiskrinlsy 
veti I sd cha7tdd7^si p7'aisad auiutali soi7ia77t dha7'ata teiia md 7i?s- 

krliyiteti / tato jagaty udapatat 

tato gdyatry udapatat sd soiiiaiT'i dhai'at ta77i dhi'iyamdnayii sdifii- 
ga7idharvo vi^vdvasur dutusndt sa tisro rdtrlr tipahrto ^vasat tas77idt 
tisro I'dti^ili ki'lio vasati u. s. w, 

’Diese (Erde) fiirwahr ist KadrO, jener (Himmel) SuparnT, die 
Vak SuparnT, die Metra sind Kinder der SuparnT, GayatrT, Tristubh 
und JagatL Und Kadru besiegte SuparnT, die ihre eigene Person 
eingesetzt hatte, sie sprach: ’hole den Soma! kaufe dich selbst 
durch ihn losT Sie sandte die Metra aus: ’holt von dort den 
Soma ! kaufet mich durch ihn los!’ Dann flog JagatT auf . , . , 
Dann flog GayatrT auf, sie holte den Soma, ihn, der geholt wurde, 

raubte der ^ Gandharve Visvavasu, drei Nachte hindurch 

blieb er fortgenommen, deswegen weilt er drei Nachte hindurch 
gekauft’ u. s, w. 


^ Mir ist dies trotz der Anmerkung bei Keith 1 . c. p. 493 nicht kkr ge- 
worden. 

2 OfTenbar dieselben, die Jagati und Tristubh vorher verloren batten. 

® Nicht zuganglich ist mir naturlich die Version der Kap. S. XXXVII, i; 
wahrscheinlich wird sie sich vom Kathaka nicht wesentlicb unterscheiden. 

^ sMi' unverstandlich (doch nicht ’halb’?). 



Kath. XXlIIf 10 : kadru§ ca vai Supaml catniarupayor a- 
spardheta^ set kadrus sttpar-mm ajayad iyaf^i vai kadrur dyatis suparnl 
chandamsi ca satiparndni / sd kadrus siipanyim abravlt tplyasydm 
ito divi somas ta^n dhara iendimdna^% niskrviyi^eti / sit sttparnl 
ckanddnisy abravld etasmai vai pitaraii ptitrdn bibhrta idrsm met 
spriiavdn ito md niskrlnlteti } sd jagaty ndapatat m. s, w.^ 

’Kadru und Suparnl wetteten um ihre eigenen Personeii, und 
Kadru besiegte Suparnl; diese (Erde) furwahr ist Kadru, der 
Himmel Suparnl, und die Metra sind Kinder der Suparnl. Kadru 
sprach zu Suparnl: ’im dritten Himmel von hier ist der Soma, 
hole ihni kaufe dich selbst durch ihn losP Jene Suparnl sagte 
zu den Metren: 'deswegen ziehen die Eltern ihre Kinder auf, des- 
wegen^ befreit mich, kaufet mich von hier losT Die JagatT flog 
auf u. s. w. 

Fur die drei Versionen der schwarzen Yajurveda ist also etwa 
die folgende Sage gemeinsam: Kadru, die Erde, und Suparnl, der 
Himmel’*^, wetteten mit ihren eigenen Personen als Einsatz; was 
die Wette gait wird aber sonderbarerweise nicht angegeben.^ 
Kadru wurde die gewinnende, und folglich geriet Suparnl bei ihr 
in Sklaverei (dies nicht ausdriicklich gesagt, aber doch ofFenbar 
die Meinung). Um sich loskaufen zu konnen, erhielt sie von 
Kadru den Rat, den Soma der sich nach TS. und Kath* im 
dritten Himmel befand — zu holen, um ihn als Preis ihrer Losung 
zu bringen. Sie sandte ihre Kinder, die Metra, aus, von denen 
JagatT und Tristubh kein Gliick batten, wahrend die Gayatrl nicht 
nur den Soma sondern auch die von ihren Schwestern verlorenen 
Silben zuriickbrachte, Bemerkenswert ist jedenfalls die Kiirze der 
MS. im Vergleich mit TS. und Kath., die naher zu einander 

stimmen: so fehlen im MS. die Worter: kadru§ ca vai S7ipanyl 

edtmaropayor aspardheidjiyt, die sich in den iibrigen Versionen ganz 
identisch vorfinden; ebenso die Worter: irtlyasydm ito divi soinali 
und der Ausdruck: (et)as?nai vai pitarati ptitrdn bibhrtali? Die 

TS. hat allein als Abschluss der Rede der Suparnl die Worter: 

iti md kadrur avocad itiy wahrend andrerseits die MS. allein die 


^ Die Geschichte von den Gandharven und vom Somakauf folgt in 
XXIV, I. 

^ Oder vlL: ’aus solcher Lage’. 

^ Auch die Vak nach MS. 

^ Es muss aber wohl doch als irgendwie bekannt vorausgesetzt worden sein. 
^ Im Kath. noch ausfuhrlicher durch den Znsatz: idrmn 7nd sprnavan, der 
im TS. fehlt. 
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in den anderen Versionen fehlende Angabe vak suparni enthait, 
die zii dem weissen Yajurveda stimrnt. Ob aus dieser kiirzeren 
Fassung sich irgendwelche Schliisse auf etwaige Prioritat der MS. 
zieheii lassen, kann natiirlich hier nicht waiter ausgefuhrt werden. 

Neben diesem verhaltnismassig fragmentarischen und, wie mir 
scheint, durch ritualistische Spekulatioii selir stark verballhornten 
Bericht des schwarzen Yajurveda steht nun der weit ausfiihrlichere 
des weissen. Dort lesen wir namlich in SBr. Ill, 2, 4, i ff. fol- 
gendes^: 

divt vai soma dsit / atheha devds te deva akainayantd nah 
soma gacchet te 7 idgatena yaje^nahtii j ta etc vidye asrjanta suparoyi'iji 
ca kadvmp ca tad dhisnycmdm brdhviane vydkhydyate saitpanglkd- 
drava 7 }i yathd tad as a jj i // tebhyo guyatrl somam acchdpatai / 
tasyd dharantyai gandharvo visvavasuli paryamtisndt ie deva avi- 
dull pracytLto vai parastdt somo "tha no ndgacchaii ga^tdharvd vai 
parya^nosisur iti // 2 // u. s. w. 

’Im Himmel war ja^ der Soma, hier (auf der Erde) aber die 
Gotter. Die Gotter wiinschten: ’moge der Soma zu uns gelangen, 
mit ihm wollen wir opfern, wenn er gekommen ist’. Die schufen 
die beiden Maya’s® Suparni und Kadru; in dem Brahmana iiber 
die Dhisnya’s^ wird die Geschichte erzahlt von Suparni und Kadru, 
wie das zuging (i). Ihretwegen flog die Gayatrl nach dem Soma. 
Als sie ihn gepackt liatte, raubte ihn aber der Gandharve Visva- 
vasu. Die Gotter bekamen zu wissen: von dort verschwunden ist 
der Soma, zu uns kommt er aber nicht, denn die Gandharven 
haben ihn geraubt (2)’ 

Ausfuhrlich wird nun die Geschichte in dem eben angefuhrten 
’Brahmana iiber die Dhisnya’s' erzahlt, wo wir folgendes zu wissen 
bekommen: 

divi ' vai soma dslt j atheha devds te deva akdmayantd nah 
somo gacchet temigatena yajemahlti ta etc mdye asrjanta supanmyi 

. ^ Vgl. dazLi besonders WZKM. XXV, 294 ff. 

2 Sayana: vaUabdena drily asydjn ito divi so 7 nd (TS. Ill, 5, 7, 2) ityddi 
s 7 nctya 7 itarap 7 ^asiddhi 7 ' dyotate, 

^ Nach Sayana bedeutet dieser Ausdruck, dass sie nur scheinbar Weibsge- 
staiten batten (also vll. besser: 'sie^ schufen jene, Suparni und Kadru, als Maya's') 
urn die nach Weibern liisternen (SBr. Ill, 2, 4, 3; MS. Ill, 7, 3 u. s. w.) Gan- 
dharven zu betriigen. Dann ware die Absicht von Anfang an gleichsam diejenige 
gewesen, dass Suparni und Kadrti selbst den Soma holen sollten. Suparni ist 
ja jedenfalls nach SBr.* (und MS.) mit der in der Fortsetzung dieser Geschichte 
auftretenden Vak, die die Gandharven um den Soma prellt, identisch. 

^ ^Br. Ill, 6, 2, 2 ff. (vgl. soeben unten). 
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ca kadrm\h ca vag eva stiparnlymp kadrus tcddiya^i smuadm^i cakmli 
II 2 II te ha 'rtlyanicme ucaitili ! yatara 7taii davlyali parapasyad at- 
mcrnaip nau sa jaycid iti tatheti sd ha kadrur tivdca parcksasveii 
// 3 // sa ha suparny uvdca / asya salilasya pare 'svah svetah sthdnan 
sevate tarn ahajn pa&ydmlti tarn eva tvain pa^yaslti tarn hliy atha 
ha kadrur uvdca tasya vdlo nyasahji iam a7mir}[h vdto dhwioti tarn 
aham pa^ydmlii 1 1 4 // sd yat suparny uvdca / asya salilasya pdra 
iti vedir vai salilam vedint eva sd tad ttvdcdivali svetah sthdnan 
sevaia ity agnir vd a§vah sveto ytfpa^ sthdmir atha yat kadrur 
tivdca tasya vdlo nyasanji tarn anm^p vdto dhimoti tmn aham pa- 
sydmlti raiand haiva sa // 5 1 1 sa ha suparny uvdca / eleidam pa- 
tdva veditu^p yatara nau jayailti sd ha kadrur uvdca tvam eva 
pata tva^fh vai na dkhydsyasi yatara nau jayaiUi I ! 6 H sd ha su- 
parnl papdia / taddha taihaivdsa yathd kadrur uvdca tdm dgaidm 
abhyuvada iva^n ajaisijr ahdym iti tvam iti hovdcaitad vydkhyd?ia7]i 
saupartyikddi'avam iti II yH sd ha kadrur uvdca I dttndna'iyi vai 
ivdjaisa^i divy asau sotnas tarii devebhya dhara tena devebhya at- 
mdnavyb niskrl^ylsveti tatheti sd chanddhpsi sasrje sd gdyatt'l divali 
somatn dharat // 8 // hiranmayor ha kusyor antar avahita dsa / te 
ha sma ksurapavl nimesav^mimesam abhisatyidhatto dlksatapasau 
haiva te dsatus tarn ete gandharvdh somaraksd jugupur hue dhimyd 
mid hotrdh // 9 I I tayor a7iyatardu% kuklm adccheda / td7]i devebhyali 
pradadau sd dlksa tayd deva adlksanta jj 10// atha dvittymjt ku- 
klm adccheda / tdrti devebhyali pradadau tat tapas tayd devds tapa 
tipdyann upasadas tapo hy upasadah // ii // khadirena hi sotnatn 
dcakkada / tasmdt khadiro yad etmiakhidat tasmdt khadiro yupo 

bhavati u. s. w // 12 // 

tefiaitena suparM devebhya dtmdnav\% fiirakr^nlta 
iasmad dhuh ptiT^y aloha ydna iti // 1 5 jj. 

Im Himmel war ja der Soma, hier (auf der Erde) aber die 
Gotten Die Gotter wiinschten: ’moge der Soma zu uns kommen, 
mit ihm wollen wir opfern, wenn er gekommen ist.’ Die schufen 
der Suparni und der Kadru Scheingestalten^, denn SuparnT war 
Vak, Kadru aber diese (Erde); unter ihnen erregten sie Streit (2). 
Bei ihrem gegenseitigen Zank sprachen sie: 'welche von uns waiter 
zu schauen vermag, soil die andere von uns gewinnen' — ’So sei 
es’, und die Kadru sprach: ’blicke dorthini’ (3) Dann sprach die 
SuparnT: ’Jenseits dieses Meeres steht neben einem Pfahl ein 

^ Vor anlautendem ^ -f- Kons, schwindet -h, vgl. Winternitz Mantrapatlia 
p. XLVIII; SCHEFTELOWITZ Die Apokryphen des RV, p. 84. 

^ Vgl. oben p. 159 A. 3 sowie Sayana zu dieser Stelle: tuafe vastuto 
'tathabhute. 
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weisses Pferd, das sehe ich, siehst du es auch?’ — 'J^wohl, ich 
selie es’ und dann setzte Kadru fort: 'sein Scliwanz hangt (vom 
Pfahl) herab, ihn schiittelt der Wind, den sehe ich auch' (4). Und 
wenn nun diese SuparnT sagte: 'Jenseits dieses Meeres' u. s. w. 
so ist die vedi das Meer, und sie verstand (also) darunter die 
vedi; (und ferner): 'steht neben einem Pfahl ein weisses Pferd’ - — 
Agni fiirwahr ist das weisse Pferd und der Opferpfosten ist der 
Pfahl; imd wenn Kadru sagte: ’Sein Schwanz hangt (vom Pfahl) 
herab, ihn schiittelt der Wind, den sehe ich auch’, so ist das das 
SeiP (5). Nun sagte die Suparni: ’komm, lass uns beide hinfliegen, 
um zu erforschen, welche von uns beiden gesiegt hat’, die Kadru 
aber antwortete: ’fliege du (allein), du wirst mir erzahlen, welche 
von uns gesiegt hat’ (6). Und die Suparni flog hin, und es ver- 
hielt sich gerade so, wie die Kadru gesagt hatte; als sie zuriick- 
gekommen war, sagte die Kadru zu ihr: 'du hast gesiegt? oder 
antwortete sie. Dies gerade ist die Geschichte 
von SuparnT und Kadru (7). 

Dann sprach die Kadru: *ich habe dich (in der Wette) um 
deine eigene Person besiegt. Im Himmel ist jener Soma, hole ihn 
den Gottern her, mit ihm kaufe dich von den Gottern los’ — ’ja- 
wohr antwortete sie und schuf die Metra, und die Gayatrl holte 
den Soma vorn Himmel herab (8). Zwischen goldenen Schalen(?)^ 
war der Soma verborgen. Sie hatten scharfe Rander und schnapp- 
ten in jedem Augenblick zusammen; denn sie waren wahrlich 
Weihe und Askese. Ihn (: den Soma) bcwachten die somabe- 
wachenden Gandharven; jene sind die dhtsnyds, diese aber die 
fungierenden Opferpriester (9). Von jenen Schalen riss sie die 
eine los. Jene iibergab sie den Gottern, die war die Weihe, da- 
mit weihten sich die Gotter (10). Dann riss sie die zweite Schale 


1 Dasjenige namiich, das beim Tieropfer zuiii Anbinden des Opfertieres 
an den Pfosten gebraucht wurde. 

2 Sayana verweist znm besseren Verstandnis aiif Pan. VIII, 2, 100. 

8 Die Bedeutung von k 2 is % ist unklar; nach Haughton bei BR. II, 365 hat 
das Wort die Bedeutung 'a sort of boat or spoon, used in making libations', 
und deninacli habe ich hier versuchsweise Schale iibersetzt, ich befinde niich 
dabei, wie ich nachtraglich zu meiner Freude bemerke, in Ubereinstinimung mit 
Hillebrandt VM. I, 289. Sayana deutet das Wort aber als ayudka unter Hin- 
weis auf Pan. IV, i, 42, wonach kusi die Bedeutung ayoviMra 'verarbeitetes 
Eisen' (oder vlL sogar Tflugschar’, vgl. Liebich Panini p. 118) hat. Das scheint 
mir aber gerade in Verbindiing mit hiranmaya 'golden’ schlecht zu passen. Es 
mag also ein Missverstandnis sein; dass Panini gerade an diese Stelle gedacht 
hiltte, scheint durch nichts bewiesen zu sein. 

II — 2on3. /. Charpeniier , 
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los. Jene iibergab sie den Gottern, die war die Askese, mit ihr 
begingen die Gotter die Askese der Upasadfeier, denn die Askese 
ist die Upasadfeier (ii). Mit Hulfe des khadira fiirwahr riss sie 
den Soma zu sich, und deswegen heisst er khadira^ weil sie ihn 

mit dessen Hiilfe zu sich riss^ u. s. w. (12) 

Mit diesem (Soma) kaufte sich die Suparni von den Gottern los, 
deswegen sagt man: ’zur guten Welt gehort jener, der geopfert 
hat’ {15). 

Die Version der Suparnasage, die wir in dem weissen Yajur- 
veda vorfinden, weicht also von der des schwarzen bedeutend ab, 
Oder eher — sie ist bedeutend ausfiihrlicher und erzahlt die Sage 
in einer Fassung, der die Versionen des Suparnadhyaya und des 
Mahabharata offenbar ganz nahe stehen.^ Der Inhalt der Sage 
ist hier kurz der folgende: die Gotter, die sich auf der Erde be- 
finden und den im Himmel befindlichen Soma erbeuten wollen, 
verleihen Suparni (=“ Vak, vgl. MS.) und Kadru (= die Erde) 
Zaubergestalten und erwecken einen Streit unter ihnen.^ Sie wetten 
mit ihren eigenen Personen als Einsatz (offenbar gilt die Wette, 
wer unter ihnen am weitesten sehen kann). Suparni erblickt jen- 
seits des Meeres ein weisses Pferd, das an einem Pfahl gebunden 
steht^, Kadru aber nicht nur dies, sondern auch seinen Schweif, 
der vom Pfahl herabhangt^. Im Auftrag der Kadru fliegt Suparni 
dorthin und kehrt mit dem Bescheid zuriick, dass es sich so ver- 
halt, und dass folglich Kadru gesiegt hat.^ Soweit reicht nach 
dem ^Br. die eigentliche Geschichte von Suparni und Kadru (a- 


^ Das Nebeneinanderstehen der beiden Formen acakMda und akhidat an 
dieser Stelle — von denen Sayana erstere niissverstanden und durch bhakstia- 
vail erklart hat — beweist unzweifelhaft die Berechtigung der Rcgel bei Pan. 
VI, I, 52, nach welclier (khides chandasi) im Veda in Formen von khid- stat’t 
dessen solche von khad- — oder eher solche die d fur i aufweisen — substi- 
tuiert warden kSnnen. Ob Panini gerade diese Steile im Sinne hatte, lasst sich 
ja nicht sicher feststellen — jedenfalls zeigt sie, dass Whitney GSAI. VII, 253 
mit Unrecht jene Regel des grossen indischen Grammaiikers geriigt hat. Nur 
haftet daraii die Schwierigkeit, dass wir hier als Perfekt &cakhdda vorfinden^ 
wahrend die Kasika vielmehr statt des regelmassigen cikheda auch cikhdda vor- 
schreibt. Entweder muss dann in der Textuberlieferung des ^Br. ein Fehler vor- 
iiegen (wir miissten d-cikhada einsetzen), was wenig glaublich ist, oder die KiV 
sika hat Panini hier missverstanden. Auf die eventuelle etymologische Bedeutung 
dieser panineischen Regel kann ich hier nicht welter eingelien. 

® Dies stimmt offenbar zu dem von Hopkins Epic Mythology (= GIAPh. 
HI: I B) p. 172 angedeuteten Verhaltnis, dass die epischen Dichter Yajurvedins 
zu sein scheinen, und dass ihr spezielles Brahmana das Satapatha ist. 

® Dieser Zug fehlt im schwarzen YV. 
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kkyanani sauparnikadravam), Dann gibt Kadru der SuparnT den 
Rat, aus dem Himmel den Soma zu holen, um sich damit loszu- 
kaufen. Jene bringt dann die Metra hervor, und unter ihnen fliegt 
die Gayatri hinauf, um den Soma zu holen, ^ Dieser liegt in einem 
schwer zuganglichen Versteck verborgen^ und wird von Gandhar- 
ven bewacht. Dennoch bringt ihn die Gayatri herunter, und die 
SuparnT kauft sich mit ihm los. 

Aus dieser Ubersicht geht hervor, inwievveit die Version des 
SBr. von der der TS., MS. und Kath. abweicht. Daneben kommt 
in zwei anderen Brahmanas die Sage andeutungsweise vor, nam- 
lich in Ait. Br. Ill, 25 fF. und in TMBr, VIII, 4 j i* An der ersteii 
Stelle lesen wir.: so 7 no vai rajajmmnhpl loka asli tmyi devai ca 
r 8 aya§ cabhyadhyayan : kathain ay am asman somo rajagacched iti j 
te 'bruva^ris chanddi^ihsi jyuyam na soma^i rdjdnam dharateti j 

taiheti te sicparnd bhutvodapatanis j te yat suparnd bhuivodapata^is 
tad etat sanparr^am ity akhyanavida acaksate jj ’der K5nig Soma 
furwahr befand sich in jener Welt; ihn verlangten die Gotter imd 
die Rsi’s: 'wie wird dieser Soma zu uns kommen kdnnen?* Sie 
sprachen zu den Metra: 'holet Ihr uns diesen Konig SomaT — 
'Jawohr sagten sie, und Adler geworden flogen sie hinauf. Weil 
sie zu Adlern wurden und aufwarts flogen, deswegen eben ist das 
die Suparnasage, so erzahlen es die Kenner der Tradition',® Dann 
folgt in ziemlich weitschweifiger Art die aus dem schwarzen Yajur- 
veda bekannte Geschichte von den Versuchen der Jagatl und der 
Tristubh und dem schliesslichen Gelingen der Gayatri, die zu dem 
dort Erzahlten fast wortlich stimmt, nur etwas aiisfiihrlicher ist. 

Noch bedeutungsloser fur die eigentliche Suparnasage ist 
TMBr. VIII, 4 j ^ eine StelJe, die hier nicht angefuhrt zu wer- 
den braucht.'* 

In Vergleich mit der Form der Suparnasage, die oben im 
Kap. II fur die Zeit des Rigveda angenommen worden ist, ist ja 
diejenige, die wir im spateren Veda vorfinden, bedeutend erweitert 
und verandert worden. Ich glaube oben® nachgewiesen zu haben, 

^ Die ziemlich weitliiufige Geschichte im schwarzen YV. von den Versuchen 
der Jagatl und der Tristubh feblt im ^Br. 

® Fehlt im schwarzen YV. 

® Vgl. Sayana: tasmdd etat somdharanapratipddakam grantkajaiap^ sau- 
parnani akhydnam iti paurdnikd dkhydnavidah kathayanti. 

^ Hopkins Trans, of the Connecticut Acad* of Arts & Sciences XV, 47 weist 
nach, dass diese Stelle sowie VI, 9, 22 junger ist als TS. VI, i, 6, i Vgl. 
auch Keith Taitt. Samhita p. Cl. 

« Vgl. p. 149 f. ’ 
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dass es sich im RV. darum handelt, wie der Adler, der eigentlich 
mit Visau identisch ist, den Soma aus dem Himmel des Indra 
bringt, um ihn den Menschen zuzufuhren, damit diese das Opfer 
regelrecht darbringen kdnnen; von irgendeiner damit in Verbindung 
stehenden Vorgeschiclite ist im RV. noch nicht die Rede. Ganz 
anders im Yajurveda: dort ist die eigentliche Siiparnasage, d. h. 
die Sage vom Somarattb, mit der dem RV. ofifenbar unbekannten 
Sage von der Wette der SuparnT und der KadrO^ sehr eng ver- 
bunden worden, was natlirlich gewisse Veranderungen verursacht 
hat. Vor allem ist hier die Idenfikation Stipama = gdyatri vollig 
durchgefuhrt worden, was wohl zum Teil in der Gleichsetzung 
suparnl == vak seinen Grund hat®; ferner ist hier wie spater im 
Sup. und MBh. der Grund des Somaraubs so angegeben, dass die 
somaraubende Gayatri ihre Mutter aus der Sklaverei erlosen will, 
und schliesslich sind durch die Spekulations- und Identifikations- 
lust der Brahmanatheologen noch eine Anzahl von Verballhor- 
nungen dazu gekommen, die wir hier nicht weiter zu erlautern 
brauchen — lauter Sachen, die dem RV. vollig frenid sind. Ge- 
rade in Sagen wie der hier vorliegenden, die sich literarisch z. T. 
sehr scharf verandert haben, zeigt sich sehr deutlich die tiefe 
Kluft^ die den spateren Veda von der Rk trennt, und die offen- 
bar eine sehr lange Entwicklung voraussetzen muss. 

Ein Einzelheit, die die Version des RV, mit denen des spa- 
teren Veda gemeinsam hat, habe ich bisher absichtlich bei Seite 
gelassen. Wie wir uns erinnern, erzahlt der RV. IV, 27, 3 — 4, 
dass der Bogenschutze Kr^anu einen Pfeil gegen den Adler los- 
schnellte, und dass infolge dessen eine Feder von ihm herunter 
fiel.^ Diese einfach und naturgetreu geschilderte Begebenheit wird 
nun in der spateren vedischen Literatur in verschiedener Aus- 
schmiickiing vorgefiihrt; so erzalt MS. IV, i, i: trilyasyani vai 
divi soma dsli ta'i'ii gayairl iyeno bhutvdharaf tasya par)^am acchi- 
dyata tatah parno 'jdyata / ’im dritten Himmel befand sich der 
Soma; die Gayatri, sich in einen Adler verwandelnd, brachte ihn 


^ Dass diese Sage urspriinglich selbstiindig gewesen ist geht schon daraus 
hervor, dass sie in ^Br. Ill, 6, 2, 7 aiisdrucldich als besonderes akhyuna, als 
akkydnam sauparnxkddravam bezeichnet wird. 

® Daruber vgl. weiter unten. 

3 Ausfuhrlicheres daruber bei Kuhn Herabkunft p. 180 ff. (bes. p. 191 ff.), 
worauf ich unten im Kap. V zuriickkomme. 



her; voqi Adler wurde eine Feder^ losgerissen, daraus entstand 
der dazu stimmt am nachsten TS. Ill, 5, 7, i luid 

TBr. I, I, 3, 10; II, I, 6; IV, 7, 5. Dagegen heisst es im Kath. 
XXXIV, 3: gayatrl vai soinam aharac chyeno bliutva tasya soma- 
7 'akszr anuvisrjya nakham acchmat tato yo amitcyata sa pu- 

ilko 'bhavat u. s. w, ’Die Gayatrl, sich in einen Adler* verwan- 
delnd holte den Soma her; nach ihr schoss der Somawachter iind 
schnitt eine Kralle ab; der Somastengel, der daraus herunterfiel, 
wurde zur /a/^>^^-Pflanze’.® Da das Kathaka sich auch sonst bis- 
weilen in Vergleich mit den beiden anderen Rezensionen durch 
grossere Ausfiihrlichkeit kennzeichnet und zur Erklarung der kiir- 
zeren Ausdriicke derselben dient, so glaube ich annehmen zu 
diirfen, dass die Episode in dem schwarzen Yajurveda wirklich so 
zu verstehen ist, dass ein Somawachter (= Krsanu) dem Adler 
eine Kralle abschiesst, wobei ein Stengel — oder eventuell ein 
Blatt — des Soma herunterfallt und sich in einen gewissen Baum 
Oder eine Pflanze verwandelt. Eine vermittelnde Stellung nimmt 
das SBn ein, wo es in I, 7, i, i heisst: yatra vai gayatrl soinam 
acchapatat tad asya aharantya apad astdbkyayatya pavnam pra- 
ciccheda gdyatryai vai somasya vd rdjnas tat patiivd parno 'bhavat 
taszndt parno zidma / 'als namlich die Gayatrl nach dem Soma flog, 
zielte, wie sie ihn ergriff, ein fussloser Bogenschiitze nach ihr und 
schoss eine Feder von ihr los oder ein Blatt vom Konig Soma; 
diese (ev. dieses) fiel herunter und wurde ein paldBa-'^2Mm^ des- 
wegen heisst jener parnd 

In Betracht dessen fragt es sich nun, ob es wirklich vollig 
sicher ist, dass es sich in RV. IV, 27, 4 urn eine Feder des Ad- 
lers handelt — konnte pazmd nicht auch dort das Blatt des Soma- 
stengels [a 7 n§M in IV, 26, 6) bezeichnen.® Freilich habe ich mich 


^ Dies scheint die gewolinliche Auffassung der Stelle zu seb, vgk z. B* 
Johansson Solfageln p. 56; es ware aber viel natlirlicher die Sache so aufzu- 
fassen, dass tasya ^ somasya, amsoh ware, also: ’vom Soma wurde ein Blatt 
losgrissen’. Das Kathakani gibt jedenfalls dieser Deutung den Vorzug. 

® Butea frondosa. VgL dazu auch Crooke Popular ReL of N. India II, iin 
3 Wird als Surrogat fiir den Soma gebraucht, Nach Roth ZDMG. XXXV, 
689 f£ ist es die Basella cordifolia, die in Bengalen noch pu ink heisst, 

^ Dagegen heisst es in XI, 7, 2, 8 in eber Aussprache des Madhuka Pain- 
gya (vgL Macdonell & Keith Vedic Index II, 124) ganz einfach; divi vai soma 
asU tarn gayatrl vayo bhuivaharat tasya paz'nam acchidyata tat parnasya par- 
natvam iti\ 

® Dass parnd- auch im RV. ’Blatt' bedeutet, geht aus X, 68, 10 (himiva 
parnd mmitd vdnani) zur Genuge her v or; die zweite Stelle, die bei Grassmann 
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oben an die gewohnliche Erklarung, die man bei PiSCHEL u. a. 
findet, angeschlossen, nach der parna hier mit Teder widergege- 
ben werden muss; doch scheint es mir mehr und mehr zweifel- 
haft, ob nicht die Yajurvedatradition hier die richtige ist und zum 
besseren Verstandnis des Rigveda beitragen kann. Nur die Kon- 
struktion macht in RV, IV, 27, 4 gewisse Schwierigkeiten, da man 
doch asya am ehesten mit prdsitasya , . . veh verbinden mochte; 
letzteres als Genitivus absolutus zu fassen, ist wohl unmoglich, da 
m. W. eine derartige Konstruktion in der alteren Sprache absolut 
nicht vorkommt.^ Moglich ware es aber wohl den zweiten Pada 
von IV, 27, 4 so zii fassen: adha patatry asya parriam antah paiat 
yamani tat prasitasya veil, d. h. 'dann fiel herunter ein fliegendes 
Blatt von ihm auf der Bahn des Vogels, auf welcher (tad) er da- 
hinschoss'. Unuberwindliche Schwierigkeiten sind dort wohl nicht 
im Wege, und so ware es im letzten Grunde moglich, dass die 
Yajurvedatradition an diesem Punkte mit dem des Rigveda eigent- 
lich im Einklang stande, 

Zum aussersten Grade der Verballhornung getrieben findet sich 
die Geschichte endlich in Ait. Br. Ill, 26, 3:^ tasyd^ a?mvisrjya 
krsdnuli somapdlali savyasya pado nakhain achidat^ iac chalyako 
'bhavat, tasmdt sa nakham iva, yad vasam asravat sa vasdbhavat, 
tasmdt sd havir ivdtha yah §alyo yad aitlkam dslt sa saipo nh‘- 
daifi§y abhavai, sahasali svajo, ymt parndni tc manthdvald, yd?ii 
sndvdni te gandupadd, yat tejanam so 'jidhdkih, d. h. *nach ihr 
schoss der Somawachter Kr^anu und riss eine Klaue des linken 
Fusses los, daraus entstand das Stachelschwein^, deswegen ist es 
wie Klauen. Was von Fett herausfloss, das wurde ein Mutter- 
schaf®, deswegen ist es wie ein Opfer. Von dem Pfeil wurde der 
Vorderteil zur giftlosen Schlange, die Schnelligkeit zur Viper^; die 


Wb. 790 verzeichnet wird, namlich X, 97, 5 (asvattJii vo nhddanam parnd vo 
vasatih krtd gehort wohl nicht hierher; dort bedeutet das Wort vielmehr ’Bu- 
tea frondosa’, wie Sayana unter Hinweis auf TBr. I, i, 3, 10 richtig erklart. 

^ Vgl Whitney Skt. Gr. § 300 b. 

2 Vgl. TMBr. VIII, 4, i; IX, 5, 4. 

^ Sc, gayatryah. 

^ Vgl. Sayana: iac ca ttakham salyako niarkatasa 7 "%raparimitah salalyakhyo 
liiTga uSit I yasya vtvgasya PucchasanvipB hahavo Tojnavis&sah prwdesapaTwiitas 
tlkmagrd lohmaayd utpadyante sa salyakah //. 

® So Sayana mit Hinweis auf TS. II, ’i, 2, 3. 

« Nach Sayana bedeutet svaja vielmehr ubhayataUirdh sarbak; vd. dazu 
Sup. 28, I. ‘ ... 



Federn warden Fledermause^, die Sehnen warden Warmer, aus 
dem Rolirstab entstand die Blindschleiche’. Irgendwelche Bedeu- 
tung fiir die alteren Texte hat dieses sonderbare Stiick nicht, zeigt 
aber mit Sup. 28, i gewisse Beruhrungen, weshaib ich unten im 
Vorbeigehen daraaf zuriickkommen werde. 

Damit sind nun die Stellen der spateren vedischen Texte, die 
von dem durch den Adler ausgefuhrten Somaraub and den damit 
verkniipften Begebenheiten handeln, soweit sie mir bekannt sind, 
angefiihrt worden. Im Vergleich mit der einfachen alten Sage 
des Rigveda zeigen sie alle eine weit vorgeschrittene Stufe der 
Erweiterung and Verkiinstelung, teils durch die Verknupfung des 
alten Sagenmotives mit der urspriinglich selbstandigen Erzahlung 
von Kadru and Vinata, teils durch den Hang der Brahmanatheo- 
logen an Spekulationen and Idenfikationen absonderlichster Art. 
Ehe wir nun zum Suparnadhyaya gelangen, miissen wir zuerst die 
Entwicklung unserer Sage im Mahabharata betrachten, nicht weil 
ich die epische Version fur alter als die des Suparnadhyaya halte, 
sondern nur weil alle uns zuganglichen Quellen zuerst angefiihrt 
und diskutiert werden miissen, damit wir sie soweit moglich fur 
das Verstandnis des Textes, der hier unser eigentliches Thema 
bildet, benutzen konnen. 

Die Suparnasage findet sich bekanntlich im sogenannten Astlka- 
Abschnitt des Adiparvan, naher bestimmt in I, 1069 — 1545 = 1 , 
16, I — 34, 26 (27). Ich gebe hier zunachst dieses Stiick teils in 
Ubersetzung, teils in Umschreibung wieder^, wobei auch die von 
WiNTERNiTZ® verdffentlichten Varianten aus einem siidindischen 
Manuskript besonders berilcksichtigt werden miissen. Leider er> 
strecken sich diese nur iiber einen Teil des betrachtlichen Ab- 
schnittes, namlich I, 16—26; sie sind aber trotzdem fiir die Wie- 
derherstellung des urspriinglichen Zusammenhangs mehrmals von 
entscheidender Wichtigkeit. 

Das AstTkaparvan gibt zuerst in den VV. 1020—1068^ eine 
kiirzere Version der Geschichte des Jaratkaru bis zur Geburt seines 


^ Anders kann ich die Erklarung des Sayana: ye jivavUesa vrk^asakhasv 
adhoniukhavalanibante te ^nantJiavalah nicht aiiffassen. Das Wort ist mir sonst 
unbekannt; was gegen diese Auffassung sprechen konnte, ist nur, dass es sich 
sonst in dieser ganzen Aufzahlung nur urn Schlangen und Wurmer handelt. 
Dann waren wohl die manthavalah etwa 'Baumschlangen' (Karaite?). 

® Vgl. dazu Jacobi Mahabbarka p. 4 ff. 

s lA. XXVII, 126 f£. 

^ Zu diesem Abschnitt vgl. Winternitz 1 . c, pp. 126. 129 ff. 
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Sohiies Astika, die dann in I, 1813 fif. (= 1 , 45, i S.) aus- 
ftihrlicher erzahlt wird. Es ist die bekannte Sage, wie Jaratkaru 
seine Alinen mit dem Kopf nach unten an einer schwachen Faser 
hangend findet, die ihn zum Heiraten ermahnen, wie er die Jarat- 
karu, Schwester des Vasuki, zur Gattin bekommt, sie aber kurz 
vor der Geburt ihres Sohnes Astika verlasst Dann fahrt der 
Text folgendermassen fort: 

I, id: Auf Ermahnung des Saunaka beginnt Sauti damit, die 
Geschichte des Astika ausfuhrlich (vistarena) zu erzahlen, indem 
er so anhebt: Triiher im Gotterzeitalter lebten zwei schone Tocliter 
des Prajapati, o Brahmane, zwei Schwestern, mit wunderbarer 
Schonheit versehen, o du Schuldloser. Diese beiden, Kadru und 
Vinata namlich, waren Gattinnen des Ka^yapa; vergnugt spendete 
ihr Gemahl, der dem Weltschopfer ebenbiirtige Ka^yapa, von der 
hochsten Freude erfiillt, seinen beiden Ehefrauen (die Erfullimg) 
eines Wunsches. Und diese schonen Weiber, als sie die sehr vor- 
treffliche Gewahrung eines Wunsches durch Ka^yapa gehort hatten, 
wurden wegen der Freude von grossem Vergniigen erfiillt. Kadru 
wiinschte sich als S5hne tausend Schlangen von gleichem Glanz, 
Vinata aber zwei Sohne, die den Sohnen der Kadru iiberlegen 
sein sollten und zwar sowohl an Kraft und Schonheit wie an Mut. 
Ihr gewahrte der Gatte ihren Wunsch — einen liberaus ersehnten 
Sohn; dann sprach Vinata. zu KaSyapa: ’so sei es!’ Und sie wurde 
vergnugt, als sie ihren ausgesprochenen Wunsch insoweit gewahrt 
sah; denn sie, Vinata, war zufriedengestelit, als sie zwei heldenhafte 
Sohne erlangt hatte, und ebenso Kadru, als sie tausend gleich 
erhabene Sohne erhielt. ’Mit allem Eifer miissen die Leibes- 
friichte behiitet werden', so sprach der grosse Asket Ka^yapa zu 
seinen iiber ihre Wiinsche freudigen Gattinnen und ging in den 
Wald’. 

Sauti setzte fort: 'Nach langer Zeit gebar Kadru tausend Eier, 
o grosser Brahmane, Vinata aber zwei; und ihre Sklavinnen legten 
freudig die Eier in aufgeheizte^ Topfe fiir funfhundert Jahre. Als 
nun funfhundert Jahre vergangen waren, krochen die S 5 hne der 
Kadru hervor, aus den Eiern der Vinata liess sich aber kein Kin- 
derpaar wahrnehmen. Dann zerbrach die Gottin, die askesenreiche 
Vinata, nach Sohnen verlangend und (zugleich) beschamt^, ein 
Ei und erblickte dort einen Sohn, der am Oberkorper entwickelt, 

^ Nllakantha: so^usvedesu usmavatsu tatra hy anduntarjalmn mmana Si- 
ghraiy> ghanibhavati, 

^ N- : V7'tdita sapainydh ^utrasafnrddhya lajjiid. 
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im librigen aber nicht reif war; und dieser Sohn fluchte ihr, von 
Zorn ergriffen — so sagt die Tradition: 'weil ich, o Mutter, durch 
deine Neugierigkeit einen unentwickelten Korper erhalten liabe, 
deswegen sollst du fiinfhundert Jahre lang ihre Sklavin werden, 
deren Rivalin du bist. Und jener Solin da, o Mutter, wird dich 
aus der Sklaverei erlosen; falls du ihn nicht durch Aufbrechen 
des Eies ebenso wie mich gliederlos oder verkriippelt^ machst, 
den armen^ dann musst du mit Bedacht seine Geburtsstunde nach 
mehr als fiinfhundert Jahren erwarten, ihm libergrosse Kraft 
wiinschend'. Nachdem der Sohn in der Weise der Vinata ge- 
flucht hatte ging er zum Himmel und wird dann^, o Brahman, 
beim Sonnenaufgang als Aruna gesehen [wie er auf dem Wagen 
der Sonne sitzt und als Pferdelenker dient].^ Und Garuda, der 
Schlangenverzehrer^, wurde zur rechten Zeit geboren; eben ge- 
boren verliess er die Vinata und flog nach dem Himmel, urn sich 
seine Nahrung zu holen, die ihm von dem Schopfer bestimmt war, 
der gefrassige Konig der VogeH, o du Tiger der BhrguV, 

I, 77 — IQ enthalt den einleitenden Vers: ’zu jener Zeit be- 
gegneten sich die beiden Schwestern, o du grosser Asket, und 
bekamen (das Pferd) Uccaih^ravas in einiger Entfernung zu sehen’. 
Dieser Vers gibt dazu Anleitimg, dass Sauti dem Saunaka die 
wohlbekannte Sage von der Quirlung des Meeres und dem Kampf 
der Gotter und Asuren liber das amria erzahlt, die hier nicht 
weiter berucksichtigt zu werden braucht.® Dann fahrt die Ge- 
schichte von Kadru und Vinata dermassen fort: 

I, 20: Sauti sagte: ’dies alles habe ich dir erzahlt, wie das 
amrta gequirlt wurde, wo dies Pferd entstand, das schone, unver- 
gleichlich mutige. Es wahrnehmend sprach dann Kadru zu Vinata 
folgendermassen : ’von welcher Farbe Uccaih^ravas ist, sage mir 
das, meine Liebe, ohne zu zogern’. Vinata antwortete: ’weiss ist 
ja jener Konig der Pferde — oder wie diinkt es dir, du Schone? 
Nenne du auch seine Farbe, dann wollen wir einmal wetten’. 

^ IJber vyanga vgl. Luders Festschr. E, Kuhn p. 319 ff, 

2 tada Grantha MS, fur yada. 

^ Die eingeklanimerten Worte fehlen im Grantha MS. und sind wohl am 
ehesten als Interpolation zu betrachten, 

^ Die LA, des Grantha MS. ;pannagasya(n)danah verdient wohl kaum den 
Vorrang. 

® Auch hier scheint niir die LA. der Devanagarirezension den Vorrang zu 
verdienen. 

® Uber den Inhalt vgl. Jacobi 1. c. p. 5 ; ich komrae unten weiter auf 
die Sage zuriick. 



Kadru antwortete: ’mir kommt es vor, dass jenes Pferd einen 
schvvarzen Schweif hat, du Schonlachelnde; wohlan, wette mit mir 
um den Verlust der Freiheit, du Strahlende!’ Sauti setzte fort: 
’derart machten sie eine Wette um den gegenseitigen Verlust der 
Freiheit, und gingen dann nach Hause mit den Worten: ’morgen 
werden wir einmal nachsehen’. Kadru aber, die schlau handeln 
wollte, befahl ihren tausend S 5 hnen: ’verwandelt Euch in schwarze 
Haare, und hangt Euch schnell an das Pferd, damit ich nicht in 
Sklaverei geraten mag’. Jenen Schlangen aber, die sich ihren 
Worten nicht fiigen wollten, fluchte sie: hv^rend des Schlangen- 
opfers des weisen Panduiden Janamejaya, des koniglichen Sehers, 
wird Euch das Feuer verzehren’. Und diesen Pluch horte der 
’Grossvater’ (Brahma) selbst, den liberaus grimmigen, von Kadru 
des Schicksals wegen ausgeworfenen. Im Verein mit alien Gottern 
freute er sich iiber das Wort aus Mitleid mit den Geschopfen, da 
er die (ungeheuere) Menge der Schlangen sah, Denn jene be- 
sitzen furchtbar kraftiges Gift, sind sehr bissig^; und wegen ihres 
scharfen Giftes, und um den Geschopfen niitzlich zu sein, verlieh 
er (= Brahma) dem grossen Kasyapa^ das schlangenvernichtende 
Wissen.^ [Hier endet in der DevanagarPRez. I, 20; das Grantha 
MS. hat aber noch drei ilokds, worin Karkotaka, eine Schlange, 
seiner Mutter verspricht, sich in schwarze Haare zu verwandeln 
und sich an Uccaihsravas zu hangen]. 

/, 21: Sauti setzte fort: ’als dann die Nacht zu damniern 
anting, beim Sonnenaufgang, als sich die Sonne erhob, machten 
sich die beiden Schwestern, Kadru und Vinata, zornig, wiitend, 
um die Sklaverei gewettet habend, auf, um das Pferd Uccaihsravas 
sich aus der Nahe zu besehen, o grosser Asket’. [Es folgt die 
Beschreibung des Ozeans, die hier ruhig ubergangen werden kann]. 

/, 22 ist wahrscheinlich ganz und gar Interpolation, es fehlt 
in dem Grantha MS.'^ Die Schlangen entschliessen sich endlich, 

1 da 7 iiamka des Grantha MS. ist wohl nnr eine leicht begreifiiche Ver- 
drehung von dandasuha; die Bedeutung ware jedenfalls dieselbe. 

® Vgl. uber ihn I, 1766 £f. 1964 

® Ich habe hier nach dem Grantha MS. ubersetzt, Winternitz IA. XXVII, 
127 hat namlich zu voller Evidenz bewiesen, dass die VV. I, 20, 12 — -16 b der 
Devanagari-Rezension nur eine ungeschickte Interpolation sind. 

^ Vgl. WiNTERNiTZ IA. XXVII. 127, Es komnit mir sehr ungeschickt vor, 
dass in I, 22, 3 b gesagt wird: etasminn aniare (namlich wahrend die Schlangen 
sich entschliessen, dem Befehl der Kadru Folge zu leisten) te tu sapatnyau 
Pmite tadd // In einer ungeschickteren Weise kdnnte wohl kaum ein Zusam- 
menhang zu Stande gebracht werden. Schliesslich bezeugt Nilakantha, dass nicht 



der Mahnung der Kadru Folge zu leisten, und hangen sich als 
schwarze Haare an Uccaih^ravas. Es folgt eine erneute, kurzere 
Beschreibung des Ozeans. 

/, 2j : ’Nachdetn nun Kadru zusammen mit Vinata den Ozean 
liberschritten hatte, liess sie^sich, die schnelle, bald in der Nahe 
des Rosses nieder. Dann erblickten diese beiden das trefflichste 
Ross, das sehr schnelle, wie es weiss war wie Mondstrahlen und 
einen schwarzen Schweif hatte. ^ Und Kadru brachte in Sklaverei 
die triibselige Vinata, nachdem diese die vielen schwarzen Schweif- 
haare wahrgenommen hatte. Und als dann Vinata in diesem 
Wettstreit besiegt worden war, lebte sie von Kummer gequalt in 
Sklaverei. Inzwischen aber' zersprengte Garuda, da die Zeit ge- 
kommen war, ohne (die Hiilfe) seiner Mutter das Ei und wurde 
geboren, der glanzreiche. [Es folgt eine uns hier nicht interessie- 
rende Beschreibung des Garuda; die Gottcr fiirchten sich vor ihm, 
preisen ihn mit einem Hymnus und bitten ihn kleinere Gestalt 
anzunehmen. Er willigt ein.^] 

/, 24,: [In diesem offenbar sehr stark interpolierten, oder vieh 
leicht eigentlich gar nicht hierhergehorigen Adhyaya wird erzahlt, 
wie die Sonne dariiber ziirnte, weil ihr niemand gegen Rahu Hiilfe 
brachte, und deswegen die Welt verbrennen wollte. Brahman 
befiehlt deswegen dem Garuda Aruna dahinzubringen, und jener 
wird so der Wagenlenker der Sonne und wehrt ihre Glut ab.^] 

I, 2^: 'Sauti fuhr fort: 'dann begab sich der heldenhafte, 
riesenkraftige Vogel, der nach Belieben umherflog, zu seiner Mutter, 
zum andern Ufer des Ozeans, wo die Vinata, in jener Wette be- 
siegt und iiberaus von Kummer gequalt, in Sklaverei geraten war. 
Darauf rief einmal Kadru die Vinata, die neben ihren Kindern 
gebeugt (lebte), zu sich und sprach zu ihr folgendes: hrgendwo' 
mitten itn Meere gibt es eine liebliche, schone Heimatsstatte der 
Schlangen, du Schone; dahin fiihre mich, o Vinata!’ Dann trug 

alle diesem Adhyaya zwolf Verse zuteilten, einige sogar nur fiinf oder seeks 
(a7tye tu ^ancasaft ^athanty 

1 Dieser Vers fehlt im Grantlia MS. (lA. XXVII, 12S). 

^ Es fehlen im Grantha MS. von diesen Adhyaya die VV. 6, 7 b, 8 b, 12 
—14 und 23--26 (lA. XXVII, 128. 133). 

® Von diesem Adh3''aya finden sich im Grantha-MS. nur die siokas 3 — ^4 a, 
die sich unmittelbar an I, 25, 2 anschliessen, was unzweifelhaft einen besseren 
Zusammenhang gibt, den namlich, dass Garuda vorlaufig den Aruna auf seinem 
Riicken tragend zu ihrer Matter jenseits des Ozeans bringt. Die Geschichte von 
der Sonne fehlt auch in Ksemendra's Bharatamanjari und ist offenbar sehr sparer 
Zusatz (lA, XXVII, 128). 
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die Mutter des Adlers jene Mutter der Schlaugen, und Garuda 
trug auf Befelil seiner Mutter die Schlangen, Der Vogel, Sohn 
der Vinata, flog gegen die Sonne, und die Schlangen, von den 
Strahlen der Sonne gequalt, warden obnmachtig; als nun Kadru 
Hire Sohne in diesem Zustand erblickte, bat sie zu Sakra: ’heil 
sei dir, Herr aller Gotterl heil sei dir, Vernichter des Vala! Heil 
sei dir, Toter des Namuci, Tausendaugiger, Gatte der ^acl! sei 
dn durch Regen ein Retter^ der durch die Sonne verbrannten 
Schlangen! Denn du bist unsere hochste Zuflucht, o Gotterherr^ 
du hast ja die Macht viel Regen fliessen zu lassen, o Burgbrecher, 
[Es folgen noch acht Strophen, in denen Kadru den Indra mit 
verschiedenen Gottern, Zeitabschnitten u. s. w. identifiziert, die 
hier von keinem Interesse sind und zudem wohl ganz jungen Ur- 
sprungs sein mussen, obwohl sie sich auch in der Grantharezen- 
sion finden.^] 

I, 26: Indra lasst unaufhorliches Regen fallen; die Schlangen 
werden dadurch erquickt und gelangen mit ihrer Mutter zusammen 
zur Insel RaraanTyaka.® 

/, 2^: Garuda tragt die Schlangen zur Insel, die als wahres 
irdisches Paradies beschrieben wird^; dann sprechen aber die 
Schlangen weiter zu Garuda (V. ii ff.): ’trage ims zu einer an- 
deren lieblichen Insel mit klarem Wasser, denn du, o Vogel, siehst 
bei deinem Umherfliegen viele schonen Gegenden.’ Da bedachte 
sich der Befliigelte und sprach zu seiner Mutter Vinata: *aus 
welchem Grunde muss ich, o Mutter, dem Wort der Schlangen 
gehorchen?’ Vinata antwortete: 'durch ein hartes Schicksal bin 
ich bei meiner Nebenbuhlerin Sklavin geworden, o Hochster der 
Vogel, indem ich mich auf eine Wette einliess, die durch den 
Trug der Schlangen falsch wurde’. Als somit die Matter den 
Grand klargelegt hatte, sprach der Luftwandler durch dieses Un- 
gliick gequalt diese Worte zu den Schlangen: was soil ich holen, 
was zu kennen lernen?^ welche Heldentat soil ich hier verrichten, 
damit ich aus der Sklaverei bei Each befreit werde? saget mir 
die Wahrheit, ihr Schlangen!’ Als die Schlangen dies gehorl, 


^ j^lavaj eigentlich 'Boot, Nacheti'', mag wohl hier etwa mit 'Retter’ wieder- 
gegeben werden. 

2 lA. XXVII, 128, 

® Der letzte Zng fehlt im Grantha-MS., vgl. lA. XXVII, 133. 

^ Es felilen im Grantha-MS. von dieser Beschriebung die VV. i a, 2 a— 
3 vgl. lA. XXVII, 133. Fiir den Zusammenhang sind sie kauni notwendig. 
Vgl, unten die Anmerkung zu Sup. ii, 5. 
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sagten sie zu ihm: ’hole durcli deine Kraft den Soma, dann wird 
dir Erlosung aus der Sklaverei zu Teil werden, o Voger. 

I, 28: Sauti fuhr fort: 'in der Weise von den Schlangen an- 
geredet sprach Garuda zu seiner Mutter: ’ich gehe den Soma zu 
holen, ich wunsche aber Nahrung kennen zu iernen’. Vinata 
antwortete: ’mitten im Ozean befindet sich die Heimat der Nisada, 
(dort sind) tausende von Nisada’s, verzehre sie und hole den Soma! 
Nicht aber darfst du jemals daran denken^ einen Brahmanen zu 
toten; denn unter alien Lebewesen ist der Brahmane sakrosankt, 
dem Feuer ahnlich. Wie Feuer^, Sonne, Gift oder Schwert wird 
ein Brahmane, wenn gereizt, denn als der Lehrer aller Lebewesen 
ist der Brahmane bekannt Unter diesen und anderen Gestalten 
wird der Brahmane von den Gerechteii gesehen; einen solchen 
darfst du, mein Sohn, niemals beschadigen, auch wenn du ziirnen 
wiirdest. Die Brahmanen diirfen niemals gequalt werden; denn 
weder Feuer noch Sonne wiirden jemals so zu Asche verbrennen, 
du Schuldloser, wie ein zorniger Brahmane von strengem Gelubde; 
deswegen sollst du an diesen verschiedenen Zeichen jenen besten 
der Zweigeborenen erkennen: der Brahmane ist unter den Lebe- 
wesen das erste, unter den Kasten der vornehmste, Vater und 
Lehrer’. Garuda sprach: ’wie sieht ein Brahmane aus, o Mutter? 
welches ist sein Charakter? welches seine Macht? Ob er wohl 
dem Feuer gleich glanzt? ob er dem Monde ahnlich ist? Damit 
ich an deutlichen Zeichen den Brahmanen zu erkennen vermoge, 
o Mutter, sollst du mir auf meine Fragen genau antworten'. 
Vinata antwortete: 'wer in deine Kehle gelangend dich wie ein 
verschlungener Angelhaken brennt, wie gliihende Kohle, o Sohn, 
den mogest du als einen Brahmanenstier erkennen. Einen Brah- 
manen darfst du niemals beschadigen, auch wenn du ziirnen 
wiirdest.’^ Und aus Liebe zu ihrem Sohn sprach Vinata zu ihm 
noch folgendes Wort: *wer in deinem Magen nicht verdauen wird, 
den sollst du als Brahmanen erkennen’. Und ferner sprach 
Vinata aus Sohnesliebe, da sie seine unvergleichliche Kraft kannte 
und einen Segensspruch aussagen wollte, noch dieses Wort, sie, 
die freudig war, obwohl sehr von Ungliick gequalt, da sie von 
den Schlangen betrogen worden war: ’deine Fliigel mdge der 
Wind beschiitzen, von hinten schiitze dich Mond und Sonne; dein 
Haupt schirme der Feuergott, die Vasus deinen ganzen Korper. 

^ Vgl. zum Sinn Kathop. i, 7. 

® Dieser Vers, nur eine unpassende Wiederholung von 5 b, fehlt im Grantha- 
MS. (ebenso wie 4 b — 9 a, 12 b — 13 a, 14 a und 16 a, vgl. lA. XXVII, 128). 
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Und ich, o Sohn, werde mich immer um deinen Segen und dein 
Gliick kummern, hier mich aufhaitend werde ich mich immer mit 
deinem Heil beschaftigen. Gehe, o Sohn, einen ungehemmten 
Weg zur Erfiillung deines Zieles!’ Als er dann die Worte seiner 
Mutter vernommen hatte, streckte er seine Fliigel aus und flog 
gegen den Himmel; dann gelangte der Starke zu den Nisada’s, 
nach Beute begierig wie ein zweiter Todesgott. Dann zog er die 
Nisada's zu sich, er wirbelte den Staub himmelhoch aiif; indem 
er das Wasser des Ozeans austrocknen machte, schiittelte er die 
in der Nahe waclisenden Baume; dann sperrte der Konig der 
Vogel seinen Mund weit auf, nachdeni er den Weg der Nisada’s 
zugesperrt hatte — und dann begaben sich die Nisada’s eilig da- 
hin, wo der Mund des Schlangenverschlingers sich befand. Und 
sie gingen zu tausenden, durch Wind und Staub betaubt, in seinen 
liberaus weit aufgesperrten Schlund ein, wie die verscheuchten 
Vogel in deni von Sturmwind geschiittelten Walde gen Himmel 
fliegen, Dann schloss der Vogel, der Qualgeist seiner Feinde, 
seinen Mund zu, wie er, der Starke, uberall umherflog, und zer- 
quetschte jene von vielen Fischen sich erhaltenden, der nach Beute 
verlangende Herr der Luftwandler’. 

/, 2g: ’Sauti fuhr fort: 'ein Brahmane mit seiner Gattin zii- 
sammen geriet in seine Kehle und verbrannte sie wie gliihende 
Kohlen — zu ihm sprach der Vogel: ’o Brahmane, gehe schnell 
aus meinem geoffneten Schlund heraus! denn niemals darf ich 
einen Brahmaneii toten, wenn er auch immer auf boses sanneh 
Dem so sprechenden Garuda antwortete der Brahmane: ’diese 
meine Gattin, eine Nisadafrau, soli mit mir zusammen heraus- 
gehen'. Garuda antwortete: 'nimm jene Nisadafrau mit und gehe 
du schnell heraus; erquicke dich eilig, der du durch meinen Glanz 
keinen Schaden erfahren hast'. Sauti setzte fort: 'dann ging jener 
Brahmane mit der Nisadafrau zusammen heraus, und, nachdem 
er den Garuda gegrusst, begab er sich dahin, wo es ihm lieb war. 
Den gedankenschnelle Konig der Vogel aber streckte die Fliigel 
aus und flog gegen den Himmel, nachdem jener Brahmane und 
seine Gattin weggegangen waren. 

Dann erblickte er seinen Vater und wurde von ihm befragt 
und antwortete ihm, wie es sich ziemt, der unendliche; und zu 
ihm sagte sein Vater (Ka^yapa sprach): "ob es euch immer wolil 
geht? ob es viel Nahrung gibt, mein Sohn? und gibt es wohl in 
der Menschenwelt fiir dich viel zu essen?’ Garuda antwortete: 
'meine Mutter ist immerhin gesund und mein Bruder und ebenso 



i.ch selbst; in Bezug aiif die viele Nahrung geht es mir aber nicht 
gut, o Vater. Von den Schlangen bin ich ja gesandt um den 
besten Soma zu holen — um meine Mutter aus der Sklaverei zu 
erlosen, werde ich ihn jetzt holen. Von meiner Mutter wurde 
mir dann gesagt; Triss die Nisada’s auf!’ und obwohl ich sie zu 
tausenden verzehrte, wurde ich doch nicht satt. Deswegen sage 
mir du, Ehrwiirdiger, andere Nahrung, damit ich iiach Genuss 
derselben fahig werde, den Soma zu holen, o Herr. Damit ich 
Hunger und Durst losche, sage mir, Ehrwiirdiger, Nahrung’, 
KaSyapa antwortete: ’es gibt hier in der Gotterwelt einen sehr 
herrlichen, beriihmten Teich, wo ein herunterblickender Elephant 
immer seinen alteren Bruder, eine Schiidkrote, nach sich schleppt. 
Ihren aus friiherer Geburt stammenden Zorn werde ich dir voll- 
standig erzahlen, und hore du genau zu, und auch wie gross sie 
beide sind’, [Es folgt die Geschichte von den Brxidern Vibhavasu 
und SupratTka, die sich wegen eines Erbstreites gegenseitig fluchten, 
so dass der eine ein Riesenelephant, der andere aber eine riesen- 
hafte Schiidkrote wurde. Sie streiten sich immerfort. Ka^yapa 
rat dem Garuda jene beiden zu verzehren]. Sauti setzte fort: ’nach- 
dem er so zu Garuda gesprochen, gab er ihm einen Segensspruch: 
hvenn du mit den Gbttern kampfst, dann sei dir im Kampf ein 
Gliickszeichen der gefiillte Krug, Brahmanen, Kiihe und was es 
sonst bestes gibt — auch ein schoner Segensspruch soli dir ge- 
horen, o Vogel. Wenn du im Kampfe mit den Gottern streitest, 
du Starker, dann sollen die Hymnen, die Opferspriiche, die Melo- 
dien, die Reinigungsmittel und die Opfer sowie alle Geheimlehren 
und alle Vedas dir Kraft spenden.’^ So von seinem Vater angeredet 
begab sich Garuda nach jenem Teiche. Er erblickte ihn mit sei- 
nem klaren Wasser, von allerlei Vogeln erfiillt, und als er sich 
nun, der furchtbar schnelle Vogel, des Wortes seines Vaters er- 
innerte, da ergriff er mit der einen Kralle den Elephanten, mit 
der anderen die Schiidkrote und flog dann hoch gegen den Him- 
mel hinauf, der Luftganger. 

Nachdem er die keine Stiitze bietende Statte^ aufgesucht, begab 
er sich zu den Gotterbaumen; und jene gottlichen, goldastigen^ 
(Baume) zitterten in Furcht von dem Winde seiner Fliigel betroffen 
(indem sie dachten): 'moge er uns nicht niederbrechen’. Als der 

^ te tuhhyam halam dasyantiti Sesah Nilakantha. 

2 Deutet nach Nilakantha auf den Luftraum (g'cig'ana), 

® Goldastig sind sie, well sie auf dem goldenen (Meru)berge stehen, wo 
alles goldgefarbt wird (vgL die Jatakas u. s. w,). 
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Vogel jene Biiume mit lieblichen Friichten so bebend sah, begab er 
sich zu anderen grossen Baumen, die von anderer Gestalt waren: 
sie batten goldene und silberne Friichte und Aste von Beryll, 
glanzend standen sie am Gestade des Ozeans. Zu ihm, dem Ko- 
nige der Vogel, als er heranfliegend kam, der Gedankenschnelle, 
sprach dort der iiberaus hohe, riesengrosse Rauhinabaum.^ Raiihina 
sagte: ’auf jeneni meinen grossen Ast, der sich iiber hiindert Meilen 
erstreckt, lass dich nieder und verzehre jene beiden, Elephant und 
Schildkrotef Da flog der kraftige Vogelkonig schnell dahin, den 
von tausenden von Vogeln bewohnten, einem Berge ahnlichen 
Baum erschixtternd, und zerbrach den dicht belaubten Ast’. 

7 , JO: Saiiti fuhr fort: 'eben von den Krallen des starken 
Garuda beruhrt brach der Ast des Baumes, und er hielt den ab- 
gebroclienen Ast fest. Als er jenen grossen Ast^ gebrochen hatte, 
blickte er sich verschamt^ um und sah die Valakhilya’s, wie sie 
dort mit den Kopfen nach unten hingen. ’Dort hangen ja jene 
Heiligen, moge ich sie nicht toten, (so dachte er), nachdem er 
die asketreichen, hangenden grossen Heiligen erblickt hatte; ’her- 
uiiterfallend wiirde sie jener Ast totschlagen' indem der Held so 
nachdachte, griff er mit den Krallen noch fester Elephant und 
Schildkrote; da der Vogelkonig sich wegen ihres Verderbens 
fiirchtete, flog er auf und nahm den Ast in den Schnabel aus 
Riicksicht auf sie. Als die grossen Heiligen dieses sein Werk — 
auch den Gottern unausfilhrbar — sahen, da gaben sie von Ver- 
wunderung erschiittert dera grossen Vogel einen Namen: Veil 
jener Vogel eine schwere (gum) Last auf sich genommen hat und 
aufgeflogen (ud’dlfia) ist, deswegen soli jener hochste der Vogel, 
der Schlangenvernichter, Garuda heissen. Dann flog er langsam 
herum, mit seinen Fltigeln die Berge erschiitternd : so flog er tiber 
viele Platze, Elephant und Schildkrote tragend, aus Mitleid mit 
den Valakhilya’s aber fand er keinen passenden Ort. Schnell 

^ Der Raiikina bezeichnet wohl am eliesten den Sandelbaum, Trik. II, 6, 
39; Har. 183; Ujjval. zu Un. 2,55; an dieser Stelle soli es aber nacli Nllakantha 
7 'ohm sein, was nach Medini n. 118 = rohitaka (Andersonia Rohitaka), 
ahfattha (Ficus religiosa) oder vata (F. indica) ist. Zum Sandelbaum passt ja 
am eliesten das Epithet ’am Gestade des Meeres stehend’, doch braucht hier 
kein bestimniter Baum gemeint zu sein. 

^ Das hier und anderswo vorkommende Wort inaMsahka ist nach Bharata- 
mallika’s komni. zu Bhattikavya I, 2 nicht korrekt, da mahat nicht mit Sa/aka 
und anderen Worten zusamniengesetzt werden darf, weil solche Worter ihre 
gewohnliche Bedeutung verlieren; makaSakka bedeutet somit ’die traditionelle 
Rezension eines vedischen Textes’ u. s. w., vgl, Verf. MO. VIII, 173 f. 

® Dies muss wohl sniayamaiio hier bedeuten. 
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begab er sich nach dem besten der Berge, Gandhamadana, und 
erblickte dort seinen Vater KaSyapa in Askese versunken. Und 
auch der Vater erblickte ihn, den gottergestalteten Vogel, den 
mit Energie, Mut und Kraft geriisteten, den gedanken- imd wind- 
schnellen, den berggipfelahnlichen, dem erhobenen Stabe Brahmans 
ahnlichen, den undenkbaren, niclit zu erblickenden, alle Wesen in 
Furcht versetzenden, den heldenhaften, grimmigen, dem hoch 
auflodernden Agni ahnlichen, den von Gottern, Damonen und 
Gespenstern nicht zu bewaltigenden, unbesiegbaren, den Zerspalter 
der Berggipfel, den Austrockner des Ozeans, den die Welten in 
Verwirrung bringenden, schrecklichen, dem verkdrperten Welt- 
untergang ahnlichen. Als nun der ehrwiirdige Kasyapa den sich 
nahenden erblickt und sein Dilemma erfahren hatte, sprach er 
folgendes Wort: ’mein Sohn, begehe keine voreilige Tat, damit 
du nicht sofort in Leid geraten wirst, damit dich nicht die Vala- 
khilya’s, die sich von Sonnenlicht ernahren, in ihrem Zorn ver- 
brennen werden’. Sauti setzte fort: ’dann besanftigte KaSyapa 
seines Sohnes wegen die ehrwurdigen Valakhilya’s, die durch 
Askese ihre Siinden vertilgt batten. Kasyapa sprach : ’die Energie 
Garuda’s wiinscht zum Heil der Geschopfe^ eine grosse Tat zu 
vollziehen, das mdget ihr zulassen, o Asketen!’ Sauti setzte fort: 
’so von dem Ehrwurdigen angeredet liessen jene Heiligen den Ast 
los und stiegen auf den heiligen Berg Himavant herunter, die 
nach Askese verlangenden. Wie sie dann weggegangen waren, 
fragte der Sohn der Vinata mit durch den Ast entstellter Stimme 
seinen Vater Kasyapa: ’Ehrwiirdiger, wohin kann ich diesen A.st 
des Baumes wegwerfen ? Einen menschenleeren Ort moge mir der 
Ehrwiirdige zeigenl’ Dann zeigte ihm Kasyapa einen menschen- 
leeren Berg, dessen Gipfel durch Schnee versperrt war, der eben 
im Gedanken anderen (Wesen) unzuganglich war. Da flog Tarksya, 
der grosse Vogel, mit Schnelle gegen jenen Berg mit grossen 
Hohlen, indem er Ast, Elephant und Schildkrote festhielt. Nicht 
hatte ein von hundert Hauten verfertigter Riemen jenen kolossalen 
Ast des Baumes umwickeln konnen, welchen tragend der Vogel 
dahinflog. [Garuda lasst den Ast auf dem Schneegebirge fallen, 
Blumenregen, der Berg zittert u. s. w.] Dann liess sich Garuda, 
der vornehmste der Vogel, auf dem Gipfel des Berges nieder und ver- 
zehrte jene beiden. Elephant und Schildkrote. Nachdem nun Tarksya 
jene beiden, Schildkrote und Elephant, verschlungen hatte, flog er 
mit grosser Schnelle von dem hochsten Gipfel des Berges hinauf. 

1 Namlich um sie von den Schlangen zu befreien. 
j2 — 20913 . J. Charpentier. 
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Dann ereigneten sich bei den Gottern schreckerregende Por- 
tenta; dann gltihte Indra’s Keil aus Furcht auf. [Verschiedene 
bose Vorzeichen: Kometen, Blutregen, die Kranze der Gotter 
welken u. s. w.] Satakratu, der jene grausigen Vorzeichen sail, 
und mit den Gottern zusamnaen von Furcht erschlittert war, fragte 
dann Brhaspati: 'weswegen, o Ehrwurdiger, haben sich schreck- 
liche Vorzeichen auf einmal eingestellt? Ich sehe keiiien Feind, 
der ims zum Streit herausfordern konnte’. Brhaspati antwortete: 
’deiner Sunde wegen, o Gotterherr, deines Hochmuts wegen, 
Satakratu, und wegen der Askese der grossen, hochheiligen Vala- 
khilya’s komnit der Vogel, Sohn des Asketen Kasyapa und der- 
Vinata, um den Soma zu rauben, der starke, beliebige Gestalt 
annehmende. Jener bester der Vogel vermag es auch von den 
Starken den Soma ,zu rauben — ihm traiie ich alles zu, auch 
das unmogliche wiirde er vollbringen’. Sauti setzte fort; ’als Sakra 
jenes Wort vernommen, sprach er zu den Somawachtern : ’ein 
Vogel von grossem Mut und Kraft schickt sich an, den Soma zu 
rauben. Ich hier wecke each auf, damit er ihn nicht mit Gewalt 
fortnehme — denn unvergleichlich ist seine Starke, so hat Brhaspati 
gesagtk [Die Somawachter stellen sich auf, ihre Bewaffnung.] 

/, j/.* ^aunaka sprach: ’welches war die Siinde des Indra, 
welches sein Ubermut, o Sutasohn? Wie entstand Garuda durch 
die Askese der Valakhilya’s? und wie war dann der Vogelkonig 
Sohn des Brahmanen Kasyapa! wie wurde er alien Wesen iiber- 
legen und iinsterblich ? und wie konnte der Vogel nach Belieben 
umherfahren, nach Belieben Kraft annehnien? Das wunsche ich 
zu vernehmen, falls es in der alten Legende erzahlt wird’. Sauti 
antwortete: Mas, nach dem clu mich fragst, ist ein Gegenstand 
der alten Legende — here es von mir im Abriss, o Brahmane. 

Als der Prajapati Kasyapa Soline verlangend ein Opfer ver- 
anstaltete, da halfen fiirwahr Heilige, Gotter und Gandharven mit. 
Da wurde von Kasyapa S^akra mit dem Herbeiholen von Brenn- 
liolz beauftragt und die Valakhilya-Heiligen und die ubrigen 
Gotterschaaren. Sakra aber, der Herrscher, trug eine seinen 
Kraften entsprechende felsenahnliche Last von Brennholz zusani- 
men und brachte sie ohne grosse Miihe herbei. Da wurde er 
gewahr, wie die kleinen, daumengrossen^ Heiligen alle zusammen 
einen diinnen Pala^azweig herbeischleppten, imd wie sie mit ihren 
durch nahrungslose Askese fast hingeschwundenen Gliedern in 

^ Eigentlich ’hoch wie die innere Seite des Daumens’ (angti^^tJwdara- 
varpnanah). 
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einer wassergefullten, gaaz winzigen Pfiitze sich mit schwachen 
Kraften abmiihten. Von Verwunderung erfiillt lachte sie der auf 
seine Krafte stolze Burgbrecher alle aus, holte sie schnell ein, 
sprang iiber sie und verhohnte sie. Von Zorn erfullt und heftig 
aufgereizt fingen sie dann eine grosse Tat an, die dem Sakra 
Furcht einjagen sollte. Jene askesreiclien Brahmanen opferten nach 
dem Ritus dem Feuergotte mit verschiedenen Spriichen ■ — und 
in welcher Absicht das vernehme jetzt! 'Es moge entstehen ein 
zweiter Herrscher aller Gotter, nach Belieben sich bewegend, 
beliebige Kraft besitzend, dem Gotterkonige Furcht einjagend, 
dem Indra an Mut und Kraft hundertfach iiberlegen und auch sehr 
schnell, schrecklich (fiir Indra)^ moge er durch die Frucht unserer 
Askese sein’ so (sprachen) jene von strengem Geliibde. Als 
Satakratu, der Gotterkonig, dies vernahm, wurde er sehr von Reue 
ergriffen und suchte bei dem gebliibdestrengen Ka^yapa seine 
Zuflucht. Wie dann der Prajapati Kasyapa dies von dem Gdtter- 
konige vernahm, begab er sich zu den Valakhilya’s und wiinschte 
ihnen Erfolg bei ihrer Arbeit. ’Ebenso sei es dir’ erwiderten ihm 
jene Sprecher der Wahrheit; zu ihnen sprach dann nach be- 
schwichtigenden Worten der Prajapati Kasyapa: ’dieser ist durch 
das Geheiss eines Brahmanen als Indra der Dreiwelt geschaffen 
worden, um dieses Indra willen habt Ilir Kasteiung geiibt, o 
Asketen. Nicht moget ihr das Brahmanenwort eitel machen, meine 
Besten, denn eure Entscheidung habt ihr nicht in eitler Absicht 
gefasst. Moge denn dieser Indra ein iiberaus kraftiger und weiser 
(Indra) der Vogel werden; moget Ihr diesem flehenden Gotter- 
konige Gnade erweisen!’ So von Ka§yapa angeredet antworteten 
ihm die askesreichen Valakhilya’s, nachdem sie Prajapati, den 
hochsten Heiligen, verehrt batten: ’um dieses Indra willen haben 
wir uns alle abgemuht, o Prajapati, und wegen Nachkommen hast 
du dein Unternehmen angefasst; so nimm denn du dieses Resul- 
tat unseres Werkes entgegen, und handle du jetzt so, wie du es 
am besten findest’. Sauti fuhr fort: ’eben zu dieser Zeit hatte 
die gbttliche Tochter Daksa’s, die schdne, ruhmreiche Vinata, die 
sich Kinder wunschte, A.skese geiibt, indem sie sich fest an ihr 
Geliibde hielt; jetzt hatte sie sich gebadet und begab sich, von 
Schonheit strahlend, zur rechten Zeit zu ihrem Gatten; zu ihr 
sprach da Kasyapa: ’das Unternehmen, das du, o Gottin, ange- 
fasst hast, wird resultatreich werden ■ — du wirst zwei Sohne ge- 
baren, grosse Helden, Beherrscher der Dreiwelt. Durch die Askese 
der Valakhilya’s und zugleich durch meinen Wunsch geboren, 


' So Nslakantlia. 
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werdeii jene beiden Sohne liochst ausgezeichnet warden, in der 
Dreiwelt verehrt’. Und waiter sprach zu ihr der ehrwurdige Ka- 
^yapa: ’behiite mit Sorgsamkeit jene grosses verheissende Leibes- 
fruchtl Jene beiden sollen das Herrscheramt liber alle Vogel 
verwalten, die von den Menschen verehrten Helden, die Vogel, 
fahig jede Gestalt anzunehinen’. Da sprach Prajapati freundlichen 
Sinnes zu Satakratu: jene beiden heldenhaften Briider sollen deine 
Begleiter sein; von dir soli ihnen kein Schaden zugefiigt werden, 
0 Biirgbrecher, moge deine Reue vergehen, o Sakra, du wirst der 
Indra verbleiben. Nicht sollst du weiter in derselben Weise die 
Sprecher des heiligen Wortes beleidigen, nicht sollst du in tjber- 
mut jene verachten, deren Worte wie Donnerkeile, sehr jahzornig 
sincl/ So angeredet ging Indra ohne Frucht zum Gipfel der Drei- 
welt; und Vinata, die ihr Ziel gewonnen, wurde sehr froh. Sie 
gebar zwei Sohne, Aruna und Garuda, von ihnen war Aruna ein 
Krlippel und wurde der Vorlaufer des Sonnengottes. Den Garuda 
aber weihte Nara^ zum Kdnigtum unter den Vogeln — dessen 
liberaus grosse Tat wirst du jetzt vernehmen, o Bhrgusohn’. 

/, j 2 : Sauti fuhr fort^: ’als dann, o Brahmanenherr, (das 
Gotterheer) in dieser Weise aufgestellt war, nahte sich Garuda, 
der Vogelkonig, schnell den Gottern. Als jene diesen riesen- 
starken (Vogel) gewahr wiirden, zitterten sie, und alle ihre Waffen 
schlugen gegen einander. Dort befand sich nun der unermessliche, 
dem Feuer und Blitz ahnliche Bhaumana®, der grossiniitige Wach- 
ter des Soma. Von dem Vogelkonige mit Flugeln, Schnabel und 
Krallen zermetzelt, ertrug er einen Augenblick den ungleichen 
Kampf und wurde dann getotet. Mit dem Winde seiner Fittiche 
wirbelte der Vogel grosse Staubwolken auf; indem er die Welten 
finster machte, uberhaufte er mit dem Staub die Gotten Von je- 
nem Staub iiberhauft gerieten die Gotter in Betaubung, von dem 
Staub bedeckt sahen die Somawachter nichts. In dieser Weise 
verwirrte Garuda den dritten Himmel, mit Fliigeh und Schnabel- 
schlagen vernichtete er die Gotter. Da spornte der tausendaugige 
Gott eilig den Vayu an: 'zerstreue jene Staubwolken, das ist dein 
Amt, 0 Windgottr Da trieb der starke Vayu schnell die Staub- 
wolken auseinander; als es dann hell geworden, bedrangten die 
Gotter den Vogel Laut schrie der Starke wie eine Donnerwolke 

^ Nach Nilakantha ist Nara = Hiranyagarbha. 

^ Die Geschichte knitpft hier unmittelbar an I, 30 an. 

^ Nach Nilakantha soli dies Visvakarman sein; Bhaumana ist aber ofFenbar 
= Bhauvana im Sup. 
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am Himmel, alle Wesen in Furcht versetzend, wie er von den 
Gottern verwundet wurde, Der riesenstarke Vogelkonig, der Ver- 
nichter der Feinde, flog auf; nach dera Vogel, der ^ich iiber den 
Gottern befand, flogen auf alle Gotter zusammen mit Indra, ge- 
panzert, und iibersateii ihn mit allerlei Waffen, mit Speeren, 
Keulen, Wurfspiessen, Holzkeulen, mit gluhenden Scheermessern 
und mit sonnenahnlichen Wurfscheiben. Von alien Seiten mit 
Haufen von verschiedenen Waffen iiberhauft, den Streit za einem 
wirren Durcheinander machend zitterte der Vogelkonig gar nicht. 
Sie im Luftraum gleichsam verbrennend wehte der hellglanzende 
Sohn der Vinata mit Fliigeln und Brust iiberall die Gotter fort. 
Auseinandergetrieben, von Garuda bedrangt flohen die Gotter, 
von seinem Schnabel und den Krallen verwundet liessen sie viel 
Blut fliessen. Die Sadhya’s zusammen mit den Gandharva’s flohen 
nach Osten, die Vasus begaben sich mit den Rudra’s zusammen^ 
von dem Vogelkdnige bedrangt nach Suden; nach Westen gin- 
gen die Aditya’s, die Nasatya’s aber nach der nordlichen Him- 

melsrichtung, das eine Mai aufs andere ^ und kampfend, 

die sehr starken. Mit dem heldenhaften Asvakranda und Renuka, 
mit dem Helden Krathana und Tapana, mit Uluka, Svasana und 
Nimesa, mit Praruja und Pulina^ begann der Luftganger, der 
Konig der Vogel Streit. Jene zerspaltete der Sohn der Vinata 
mit Fliigeln, Krallen und Schnabel wie der erziirnte Siva^ beim 
Ende des Weltalters, eine Geissel der Feinde.® Jene sehr starken, 
sehr kraftigen wurden von ihm in mehrfacher Weise zerhauen; 
sie glanzten rot, indem sie Blutregen entliessen, wie (abendliche) 
Wolkenmassen. Nachdem der Vogelkonig jene insgesamt des 
Lebens beraubt hatte, schritt er nach dem Soma waiter und er- 
blickte uberall Feuer; hoch lodernd verhiillte es mit seinen Flam- 
men das ganze Firmament es gleichwie verbrennend, heisstrahlig, 
von einem griramigen Winde angefacht. Dann schuf sich der 
grosse Garuda, der fromme, neunzigmal neunzig Munde, trank 
dann sehr schnell mit diesen Munden Fliisse auf und kehrte mit 
Schnelle zuriick. Das lodernde Feuer nun iiberhaufte der Vogel, 

^ Die LA. f'udrah in B ist iinanwendbar; in C steht das richtige rudraih, 

® J>reksamana muss wohl dock korrupt sein ; die richtige LA. vermag ich 
aber nicht zu eiitraten. 

® Nilakantha sagt, dass diese neun Yaksa’s seien; nach Sup. 23, 3 ff. sind 
sie aber Schlangendamonen, woruber weiter 2. St. 

^inaM. 

^ ;para7itapah C; ^arantapa in B ist eine Nachlassigkeit, da es nicht an 
den Brahmanen Saunaka gerichtet sein kann. 
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der Bedranger der Feinde, mit den Bliissen; dann schuf er sicli 
eine andere, kleine Gestalt, (nach dem Soma) hervoraidringen 
vviinschend, nach dem er das Feuer zufriedengestellt hatte.’ 

I, jj: Sauti fiihr fort: 'goidfarbig geworden, flammend wie ein 
Strahlenliaufen drang der Vogel mit Gewalt hervor wie eine 
Wassermasse dem Meere entgegen. In der Nahe des Soma er- 
blickte er ein Rad mit messerscharfen Randern, ein scharfschneid- 
iges, aus Eisen gemachtes, das ewig rotierte; von Aussehen war 
es wie die gliihende Sonne, grimmig, die Somarauber zerschnei- 
dend; es war eine iiberaus grausige Maschine, von den Gottern 
gut ziisammengefugt, . Nachdem der Vogel dessen Inneres be- 
trachtet hatte, flog er rund darum herum; dann flog er zwischen 
die Speichen hinein, in einem Augenblick seinen Korper zusam- 
menziehend. Und dort iinter dem Rade erblickte er zwei Riesen- 
schlangen, gliihend wie das lodernde Feuer, mit blitzenden Zungen, 
sehr stark, mit funkeliiden Rachen und Augen, mit Gift in den 
Blicken, iiberaus grausig, immer voll Zorn und Hochmut, die da 
den Soma bew^achten. Ihre immer wiitenden Augen schliessen 
sich niemals; wenn jeraand nur von einem der beiden erblickt 
wLirde, er ware im Nu zu Asche verwandelt worden sein. Eilig 
verschloss Syparna ihre Augen mit Staub; wie sie ihn niclit er- 
blicken konnten, hieb er iiberall auf sie los. Auf ihre Korper tre- 
tend zeriss sie der Vogel, Vinata s Sohn, dann eilte er zum Soma 
hin. Nachdem er den Soma ausgerissen^ und die Machine^ los- 
geschlagen hatte, flog er, der starke, heldenhafte Sohn der Vinata 
eilig auf. Ohne ihn zu trinken holte der Vogel den Soma und 
entfloh eilig, ohne Ruhe flog er hin, die Sonnenglut vermeideiid. 
Im Himmelsraum begegneten sich dann der Sohn der Vinata und 
Visnu, und Narayana war mit seiner Tat, wobei er keine Gier ge- 
zeigt hatte®, sehr zufrieden. Dann sprach der keinem Wechsel 
unterworfene Gott zu dem Vogel: 'ich gewahre dir einen Wunsch’; 
der Vogel aber wiinschte: hnag ich iiber dir^ meinen Platz haben’. 
Und ferner noch sprach er zu Narayana dieses Wort: ’mochte ich 


^ Die Vorstelliing vom Soma ist hier wie anderswo nicht klar. Nilakanfha 
fasst es so auf, als ob es sich um einen Krug voll Soma (amvtakwnbha) ban- 
dcite; dagegen spricht aber smmitp^ya, was eher auf die Somapflan;ie dciiten 
wiirde; andrei'seits heisst es sofort nachher 'ohne ihn zu trinken' (apitva) 
u. s. w. 

- Das Messerrad. 

^ Indem er ja nicht selbst vom Soma trank. 

Namlich auf seiner Standarte {upai'i dhvaja ity artJiah Nil.). 



ohne den Soma niclit alternd und unsterblich sein’ — ’So sei es’ 
antwortete da Visnu dem Sohne der Vinata; nachdem nun Garuda 
die Erfiillung jener Wiinsche entgegengenomtnen, sagte er zu 
Visnu: ’ich mochte auch dir einen Wunsch gewahren, moge der 
Ehrwlirdige nur wahlenl’ Da erwahlte sich Visnu den starken 
Garutmant zum Reittier und machte sich eine Standarte, der Ehr- 
wiirdige, (indem er) zu ilim (sagte): Ma oben wirst du deinen Platz 
haben’. Indem der Vogel zu dem Gotte: 'so sei es' sprach, flog 
er eilig weiter, den Wind an Schnelle libertreffend, der pfeil- 
schnelle. Auf Garuda, den besten, vornehmsten der Vogel, wie 
er den Soma raubend dahinflog, schleuderte Indra im Zorn seinen 
Donnerkeil; Garuda aber, der Vogelkonig, wie er von dem Keile 
betroffen wurde, sprach mitten im Kampfgeschrei^ leise lachelnd 
mit sanfter Stimme zu Indra: 'dem Heiligen werde ich Ehre er- 
weisen, aus dessen Gebein der Keil verfertigt ist, und dem Keile 
und sogar dir, o Satakratu, Diese eine Feder lasse ich fallen, 
dessen Ende du nicht erwischen wirst, von dem Niederfallen des 
Keiles bin ich ja nicht in geringstem Grade beschadigt worden.’ 
Indem der Vogelkonig dies sagte, Hess er die Feder fallen; alle 
Wesen freuten sich, wie sie die wunderschone Feder fallen salien, 
und gaben dem Garutmant Namen, indem sie auf die Feder hin- 
zielten: 'der Schongefiederte (siiparna) soli dieser heissenh Wie 
nun der tausendaugige Burgbrecher dieses grosse Wunder gesehen, 
dachte er: ’ein grosses Wesen fiirwahr muss dieser Vogel sein' und 
sprach: 'deine Kraft wiinsche ich kennen zu lernen, die hochste, 
uniibertreffliche, und mit dir, o bester der Vogel, wiinsche ich eine 
Freundschaft ohne Ende’. 

/, Garuda antwortete: 'Freundschaft sei zwischen mir und 
dir, wie da es wiinschest, o Burgbrecher; raeine Kraft aber lerne 
zu kennen, die grosse, nicht zu bezwingende; Leute von giitem 
Benehmen heissen es freilich nicht gut, dass man selbst seine 
Krafte und seine Tugenden preist, o Satakratu, Nachdem ich 
aber Freundschaft geschlossen werde ich von dir, o Freund, be- 
fragt antworten — denn ganz ohne Grund^ darf Selbstlob nicht 
ausgesprochen werden. Die Erde mit Bergen und Waldern, mit 
Ozeanen und Wassern wiirde ich auf einem Fliigel tragen, sogar 
wenn du dich daran hangtest, o Sakra. Oder auch wiirde ich alle 
Welten mit Totem und Lebendem, waren sie zusammengeballt, 

^ ak7*ande kalakah Nilakantha. 

® Nilakantha fiigt zu: niviitie ranabkiunati satroh pU7'asiad aUnastavo 
kafdavya tit bhavah. 



ohne miide zu werden, tragen konnen — wisse, dass meine Kraft 
so gross ist!’ 

Sauti fuhr fort; ’Indra aber, der hochste aller Herrscher, der 
Gotterkonig, der sich um das Wohl der Welt kiimmerte, sprach 
zu dem Helden, der so redete: ’so wie du es gesagt hast, glaube 
icli dir alles; nimm also jetzt meine hochste Freundschaft ini 
Empfang! Da du ja den Soma nicht brauchsF, so gib ihn mir! 
dcnn jene Wesen wiirden uns beschMigen, denen du ihn spenden 
wiirdest/ Garuda antwortete: 'niit Riicksicht aiif ein bestimmtes 
Ziel wird dieser Soma von mir weggefuhrt, nicht aber werde ich 
ihn irgend jemandem zum Trinken verschenken. Wo ich ihn ge- 
rade niedersetzen werde, o Tausendaugiger, davon nimm du ihn 
eilig weg, du Herr der Dreiwelt/ Sakra antwortete: 'mit dem 
Worte bin ich zufrieden, das du geaussert hast, o Vogel; welchen 
Wunsch du hegst, nimm von mir seine Erflillung entgegen, o 
hdchster der Vogel!’ So angeredet erwiderte er, indem er sich 
der Sohne der Kadru und des wegen der Sklaverei seiner Mutter 
begangenen Frevels erinnerte, folgendes: ’wo ich doch alles ver- 
mag, werde ich dein Verlangen erfullen; niir mochten, o Sakra, 
die kraftigen Schlangen meine Nahrung sein’. Der Vernichter der 
Damonen antwortete ’jawohl’ und ging nach ihm zu dem Gotte 
der Gotter, dem grossen Hari, dem Herrn der Yogin’s. Audi 
jener stimmte dem zu, was Garuda gesagt hatte; dann ausserte 
ferner der hehre Herr der dreiundreissig folgendes Wort: hch 
werde den (von dir) niedergelegten Soma holen’ so rief er ihm 
nach. 

Dann begab sich Suparna eilig zu seiner Mutter. Er rief mit 
der freudigsten Stimme zu alien Schlangen folgendes: ’diesen von 
mir gebrachten Soma werde ich Euch auf dem Kusagrase vorle- 
gen. Badet Euch! legt gliickverheissende Sachen an! nehmet 
daran Teil, o Schlangen! 


und von heute an sei meine Mutter frei von Sklaverei; wie jenes 
Wort von Euch geaussert wurde, so ist es von mir erfiillt worden. 
Da gingen die Schlangen zum Baden, nachdem sie ihm gesagt: 
’so sei es!’ ^akra aber riss den Soma an sich und kehrte zum 
hochsten Himmel zurilck. Da kamen die Schlangen, nach Soma 
liistern, nachdem sie gebadet und gebeten, froh, mit gluckverheis- 
senden Sachen behangt, zu derq PJatze zuriick, wo der Soma auf 

^ Weil ihm Visnu ja ohne Genuss des Soma Unsterblichkeit verliehen hatte. 

^ Eine Zeile ist mir unverstandlich. 



das Ku^abett gelegt worden war. Da aber die Schlangen sahen, 
dass er weggenommen und dass ihr Frevel^ geracht worden war, 
da beleckten sie die Grashalme, indem sie dachten: ’hier war der 
Platz des Soma’. Wegen dieser Tat wurden die Zungen der 
Schlangen gespalten; und die Darbhagraser warden wegen der 
Beriihrung mit dem Soma reinigend. So wurde der Soma von 
ihm, dem grossen Garuda, geraubt und wieder zuruckgebracht, und 
die Schlangen wurden doppelziingig gemacht, Und Suparna, der 
sich sehr freute, verweilte mit seiner Mutter dort im Walde; 
Schlangenverzehrer, von den Vogeln als der hdchste gepriesen, 
mit unermesslichem Ruhm erfreute er die Viiiata’. [Sravanaphala]. 

Eine weitlaufigere Diskussion des Inhalts des eben angefuhrten 
MBh.-Abschnittes kann erst im Verein mit der Behandlung des 
Suparnadhyaya durchgefiihrt werden, und zwar deswegen weil das 
Epos offenbar hier der alteren Quelle gefolgt ist und infolgedessen 
ofters den einzigen Wegweiser durch die fast undurchdringlichen 
Schwierigkeiten des Suparnadhyaya bietet. Zudem muss im letzten 
Kapitel, wo ich liber die Entstehung und Entwicklung der Supar- 
nasage in einem Zusammenhang zu handeln versuchen werde, der 
epische Text — der doch das ausfiihrlichste Dokument fiir unser 
Studium jener Sage bildet — auch berucksichtigt werden. Des- 
wegen sollen hier nur die Hauptpunkte des MBh.-Abschnittes der 
grosseren Ubersichtlichkeit wegen kurz zusammengefasst werden. 

Im Gegensatz zu dem Verhaltnis, das noch im SBr. waltete, 
dass die Geschichte von Kadru und Vinata (vyakliyanmii satipar- 
nikddravmn) nur in ziemlich losem Zusammenhang mit der vom 
Somaraub stand^, sind hier wie im Suparnadhyaya beide Sagen 
fest und unafldslich in einander geschlossen worden. Dass dies 
aber — trotzdem die Sage von Kadru und Vinata unzweifelhaft 
eine sehr alte ist — kaum ein urspriinglicher Zug sein kann, scheint 
der Rigveda zu beweisen, wo jedenfalls bis jetzt keine Spuren der 
Kadru-Sage aufgefunden worden sind. Dies mag aber spater naher 
ausgefiihrt werden. 

Kadru und Vinata sind Tochter des Prajapati — darunter 
wird offenbar Daksa zu verstehen sein^ — und an den Prajapati 
Ka^yapa vermahlt, der ihnen aiif ihren Wunsch gewahrt, dass 
Kadru looo Schlangen, Vinata aber zwei machtigere Sohne ge- 

^ Namlich der Betrug an Vinata. 

- Vgl. bben p, 162 f. 

3 Dies geht zur Genuge aus MBh. I, 2520 £ u. a. Stellen hervor, vgl. 
weiter im niichsten Kapitel. 
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baren soil. Die beiden legcn Eier, woraus nach 500 Jahren 
Schlang-en hervorkriechen; Vinata aber offnet eins ilirer Eicr, wor- 
aiis claim der nur halbfertige Arima hervorkommt, der seiner 
Mutter flucht, class sie Sklavin werden wiirde, bis ihr zweiter Sohn 
sie befreien wircE; dieser wird dann Wagenlenker der Sonne. 
Nach noch 500 Jahren wird Garuda geboren.^ 

[Die Abschnitte I, 17 — 19 entlialten die Sage von der Quir- 
lung des Ozeans, die offenbar mit der Suparnasage von Anfeng 
an niclits zu tun hatte und aus ganz losen Griinden darin einge- 
stopft worden ist].^ 

Demnach folgt dann die eigentliche Geschichte, die durch die 
Wette zwischen Kadru uud Vinata eingeleitet wird. Beide er- 
blicken das Pferd Uccaihsravas, Vinata behauptet nun, es sci ganz 
weiss, Kadru aber, sein Schweif sei schwarz; durch Drohungen 
veranlasst sie einige der Schlangen, sich in schvvarze Schweifhaare 
zu verwandeln und gewinnt dadurch die Wette. [Die bei dieser 
Gelegenheit vorkommenden wiederholten Beschreibungen des 
Ozeans sind natiirlich spatere Zutatj. Vinata wird nun die Sklavin 
der Kadru; einige Zeit nachher konimt Garuda aus clem Ei her- 
vor.^ [Die Geschichte von Surya und Rahu in I, 24 ist uniir- 
spriinglich und hatte wohl von Anfang an mit Aruna als Wagen- 
lenker der Sonne nichts zu tun]. Vinata und Garuda bringcn die 
Schlangen nach einer Insel im Meere, wobei sie von der Sonnen- 
glut beinahe verbrannt werden. Kadru preist den Indra in einem 
Hymnus, dieser lasst Regen fallen und erquickt die Schlangen. 
Diese werden von Garuda anderswohiii gefiihrt und erzahlen ihm, 
dass er sich und seine Mutter durch Herbeiholen des Soma er- 
lo.sen kann. 

Nun will Garuda den Soma sofort holen, sieht sich aber zuerst 
nach Nahrung um. Vinata rat ihm, die am Ozean lebenden Ni- 
sada's zu verzehren; jedoch darf er keinem Brahmanen Schaden 
zufiigen. Garuda handelt nach ihrem Rat, fiihlt sich aber immer 
noch hungrig. Er erblickt seinen Vater Kasyapa, der ihm die 
Anweisung gibt, die an einem See lebenden Riesenelefanten und 


' Dass Aruna seiner Mutter fluchte wird in Sup. 3, 4 erwabnt, wo aber der 
Inlialt des Finches nicht vorkommt. Das scheint darauf m deuten, dass liierim 
Sup. spaterer Zusatz voiiiegt. 

^ Dies nochmals in I, 23 (dort wohl besser am Platz). 

3 Uber das Alter dieser Sage wird im letzten Kapitel gehandelt werden. 
* Es fragt sich, ob nicht dies der ursprirngliche Gang der Sage sein kann; 
dariiber weiter im nachsten Kapitel. 



Riesenschildkrote zu verzehren. [Die Vorgeschichte jener beideii 
Wesen]. Garuda erfasst die beiden Monstra und tragt sie nach 
dem Baume Rauhina, um sie dort zu verzehren. Der Ast, auf 
den er sich niederlassen will, bricht; Garuda erfasst ihn, fliegt nach 
dem Gandhamadana und lasst dort die am Aste hangenden 
Valakhilya’s herunter, wirft ihn weg und frisst die beiden Unge- 
tiime auf. 

Im Hiramel zeigen sich unheilverkiindende Zeichen; Brhaspati 
erzahlt den Gottern, dass Garuda den Soma rauben werde, worauf 
sie sich riisten. Indra habe einst beirn Opfer Kasyapa’s die Vii- 
lakhilya’s verhohnt, worauf jene ihm fluchten, dass er einem an- 
deren Indra unterwlirfig sein sollte. Infolge der Bitte Kasyapa’s 
wird der Finch dahin geandert, dass die Sohne K:s Herrsclier der 
Vogel werden sollen. 

Garuda fliegt zum Himmel empor, besiegt die Gotter, beseitigt 
alle Hindernisse und raubt den Soma, ohne ihn aber zu trinken. 
Er wird Freund des Visnu; Indra sucht ihn mit dem vajra zu to- 
ten, er lasst aber nnr aus eigenem freiem Willen eine Feder fallen.^ 
Indra schliesst mit ihm einen Verbund, und Garuda verspricht 
ihm, den Soma unvermindert zuriickzugeben. Wahrend nun Ga- 
ruda die Schlangen, denen der Soma auf Kusagrasern vorgesetzt 
war, auffordert, vor dem Geniessen desselben ein rituelles Bad zu 
nehmen, raubt Indra den Trank und fiihrt ihn zum Himmel zu- 
riick. Die Schlangen lecken die Kusagraser und werden dadurch 
doppelztingig. 

Damit sind wir vorlaufig mit dem Mahabharata fertig; ehe ich 
aber zur Behandlung des Suparnadhyaya selbst iibergehe, soli hier 
auch eine Stelle des Ramayana, worin eine Episode der Suparna- 
sage kurz gestreift wird, im Voriibergehen beriicksichtigt werden. 

In Ram, III, 35, l wird geschildert, wie Ravana nach An- 
hdren der Schilderung der Surpanakha seinen Wagen besteigt und 
zum Ufer des Ozeans fahrt, um den Busser Marica zu besuchen. 
Bei der Beschreibung der Sachen, die er am Gestade des Meeres 
erblickt, folgt dann auch in III, 35, 27 — 36 die des Baums Su- 
bhadra: 


^ Aus dieser Episode — wie auch aus dem Suparniidhya3^a — geht 2U Ge- 
niige hervor, dass schon zu jener Zeit Indra weit auf dem Wege zu der laclier- 
lichen Rolle, die ihm in den buddhistischen Schriften zu Teil wird, gegangen 
war, wahrend Visnu ihn vollstandig von seiner hohen Stellung verdrangt hatte, 
2 Vgl. die Konkordanz bei Jacobi Ramayana p. 229. 
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tatrdpasyat sa meghdbhani nyagrodham mnnibliir vriam // 27 // 

sainantdd yasya tCih mkhdli iatayojajiam dyatdJi / 

yasya hastmavi adaya makdkaym}i ca kacchapain // 28 // 

bhaksdrthmYi ganidali sdkkdm djagdma mahdbalali / 

tasya tmii sahasd mkkain bhdrena patagottainali // 29 // 

snparnali pan;iabahuldni babhanjdtha 7 nahdbalali / 

taira vaikhdnasd ma^d vdlakhilyd ^narlcipdli // 30 // 

djd babkuviir dhumms ca sa^gatdh parainari^yiyah / 

tesd/i'ih daydrtha<Yi% garudas tdyjfh idkhdm iatayojandm // 31 // 

bhagfidm adaya vegeyia tau cobhau gajakacchapati^ / 

ekapadena dkanndtnid bhaksayitvd tadcmiisam // 32 // 

msddavisaya'ifi hatvd sdkhayd patagoitavidli / 

praharsam atnla^x lehhe moksayitvd mahdnnmln // 33 // 

sa tu tena praharseiia dvigunlkpavikramah / 

amrtdnayandrtha^]i vai cakdra ^natimdn 7 nativi // 34 // 

ayojdlmi nmnathya bhittvd ratnagrha^ varam / 

viahendrabhavanad gup tam. djahdrdmftay}% taiali // 35 // 

tafii maharsiga^^air suparnakrtalaksm^avi / 

ndmnd subhadraiyi nyagrodha'ni dadaria dkanaddnujah // 36 // 

’Dort erblickte er einen wolkengleichen Nyagrodhabaum, von 
Heiligen umgeben (oder: erfullt)\ dessen Aste sich nach alien 
Richtungen hundert Meilen wait ausbreiteten. Den Elefanten mit- 
bringend und die riesenhafte Schildkrote begab sich der starke 
Garuda zu dessen Ast, um sie zu verzehren. Suparna aber, der 
Starke Vogelkonig, zerbrach damals auf eins jenen blatterflillten 
Ast durch seine Schwere. Dort hatten sich die bohnengrossen^ 
Vaikhanasa's, 'die von Sonnenstrahlen lebenden Valakhilya’s, die 
Aja’s und Dhumra’s, die grossen Heiligen, gesanimelt. Aus Mit- 
leid mit ihnen nahm Garuda eilig jenen hundertmeiligen, abge- 
brochenen Ast auf und die beiden, Elefant und Schildkrote, hielt 
er, der Fromme, mit einer Kralle fast; nachdem der Beste der 
Vogel jene Nahrung verzehrt hatte, totete er mit dem Aste das 

^ Warum Hertel WZKM. XXIII, 322 das Wort vTta?n speziell nntcr- 
striclien hat, verstehe icli gar nicht; aus diesem Worte geht jedenfalls nicht 
hervor, ob sich die Heiligen unter oder auf dem Baume befanden. Ebensowenig 
schcint mir ta^ra in V. 30 zu beweisen. Auf die Frage iiber das Verhalten des 
Ram. zum Sup. und MBh. komme ich im nachsten Kapitel zuruck. 

2 Anders kann wohl 7 ndmh hier nicht gedeutet werden. Dass masa hier 
wie bei spateren Lexicographen (Trik Hem.) ’Dumnikopf’ bedeuten sollte, dafur 
kann ich einen Grund nicht ausfindig machen. VgL auch die v, 1 . immprastha 
(fur vdna'"') bei FIopkins Epic Mythology p. 177. 



Nisadavolk und erfuhr die hochste Freude, nachdem er die grossen 
Heiligen losgelassen hatte.^ Durch jeiie Freude fiirvvahr wurde 
seine Kraft verdoppelt; er, der Kluge, richtete auf das Herbeiholen 
des Soma seinen Sinn. Nachdem er die Eisengitter zerrissen und 
das schone Juweleiihaus zerspaltet hatte, raubte er aus der 
Beliausung des Indra den versteckten Soma. Der Sohn des Dhana 
und der Danu erblickte jenen Nyagrodha, namens Subhadra, der 
von den Schaaren der Heiligen geliebt, vom Suparna mit einem 
Merkmale versehen worden war.^’ 

Wie sich diese Version zu denen des Suparnadhyaya und des 
Mahabharata verhalt, werde ich unten weiter untersuchen; jeden- 
falls hat Hertel^ seine Behauptung, dass das Ramayana eine 
andere Quelle als den Suparnadhyaya voraussetzt, die m. E. nur 
teilweise zutrefFend sein kann, nicht naher begriindet, weshalb ich 
etwas ausfuhrlicher darauf eingehen muss. 

Die Bruchstiicke oder Anspielungen auf die Suparnasage, die 
sich in der Purana^*^ und Kavyaliteratur® oder anderswo finden, 
beriicksichtige ich hier nicht, da sie m. W. absolut kein neues 
Material bringen und somit fiir die Rekonstruktion des Suparna- 
dhyaya ohne jeden Wert sind. Nachdem nun die vorbereitenden 
Untersuchungen als abgeschlossen angesehen werden durfen, gehe 
ich im nachsten Kapitel auf den eigentlichen Gegenstand meiner 
Untersuchung, den Suparnadhyaya selbst, ein. 

^ Rama freilich scheint gelesen zu haben: inoksayitvd liadhdft munin nadi- 
dem er die Heiligen vom Tode befreit hatte’. 

2 Namlich durch die Losbrechung des Astes (Rama). 

3 WZKM. XXIII, 322. 

Vgl. z, B. Bhag. P. VI, 6, 21 ff. 

® Eine sehr deutliche Anspielung auf den Trug der Kadru und der Schlan- 
gen z. B. bei Magha Sis, XII, 43* Einige Abweichungen in der Geschichte von 
Kadrfi und Vxnata, die aber im grossen und ganzen sehr unbedeutend sind, finden 
sich in KSS. XII, 136 ff.; XXII, i8r ff. 
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Der Suparnadhyaya. 

Der Suparnadhyaya, dessen Text zum Teil ausserst mangeh 
haft iiberliefert ist^, bCvSteht in seiner jetzigen Gestalt aus 165 
Versen, wobei dann die Anukramani in i, 5 (und die Oratio soluta 
in 5, 3 b) mit eingerechnet werden.^ Dass sich aber in dieser 
Verszahl viele Interpolationen und spatere Zutaten finden, ist a 
priori kaum zu bezweifeln, wenn man den Zustand des Textes 
auch nur fliichtig betrachtet, und wird spater im Einzelnen ziir 
Behandlimg aufgenommen werden. Hier handelt es sich aber zu- 
nachst darum, die metrischen u, a. Verhaltnisse des Textes, sowie 
er uns jetzt vorliegt, elwas naher zu behandeln, ehe wir uns auf 
die kritische Behandlung jedes einzelnen Verses einlassen konnen. 
Zudem sind die Vorarbeiten gerade liber Metrik u. s. w. iinseres 
Textes ausserst diirftig und schranken sich m. W. auf ein paar 
kiirzere Andeutungen bei Oldenberg^ und Hertel^ ein. 

Die 165 Verse des Suparnadhyaya sind auf 15 suktas und 
31 vai'gcts aufgeteilt. Von diesen fallen auf 12 snktds je zwei 
tmrgas; nur umfassen sukta I und XV je drei vargds, vvahrend 
11 nur einen zahit, was wahrscheinlich einfach unrichtig ist, da 
varga 3 und 4 offenbar ganz nahe zusammengehorig sind.^ Nun 
stimmt zu diesem Sachverhaltnisse die Anukramani in i, 5, die 

^ Audere Handschriften als die von Grube benntzten, scheint es niclit m 
geben; in alien von mir im India Office Library zu Rat gezogenen Katalogen 
habe ich jedenfalls keine gefunden. 

^ Wenn Grube Suparnadhyaya p. XV ^centum sexaginta quatuor’ Verse 
angibt, so hat er wohl diese ausgeschlossen. 

® ZDMG. XXXVII, 74 if. In seiner trefflichen Arbeit 'Zur Geschichte der 
Tristublf (GN. 1915, pp. 490-541) hat Oldenberg leider den Suparnadhyaya 
nicht beriicksichtigt. 

WZKM. XXIII, 324 ff. 

^ Vgl. Hertel WZKM. XXin, 329 A. I. 



die Anzahl der vargds als 31 angibt, nicht aber 1,1, wo es 
lieisst: 

smiparnaiti pavitrani sukiaiiy ehadasabhyaset j, 

und wo also die Zahl der sukta's als ii anstatt 15 angegeben 
wird. Freilich hat OldenbERG, und nach ihm auch HerTEL\ 
diesen Vers wde uberhaupt den ganzen ersten varga fiir unecht 
erklart; keiner von ilinen hat aber niit einem einzigen Worte den 
Widerspruch zwischen i, i und dem jetzigen Tatbestand zu loseu 
gesucht. Es muss doch wohl klar sein, dass wenn auch der frag- 
liche Vers — wie ich gern zugebe — spateren Ursprungs ist, 
dessen Verfasser doch nicht derart nachlassig gewesen sein kann, 
dass er sich nicht wenigstens liber die Anzahl der suktds einen 
Begriff bildete. Die einzige Schlussfolgerung, die man m, E. aus 
I, I ziehen kann, ist folglich die, dass dieser Vers die Verniutung, 
der Suparnadhyaya sei ziemlich weitlaufigen Interpolationen und 
Umarbeitungen ausgesetzt gewesen, stiitzt*^ 

Eine derartige Vermutung wird noch weiter durch i, 5 imd 
31, 2 unterstiitzt. An ersterer Stelle ward ausdriicklich gesagt, 
dass das Metrum des Gedichtes Tristubh ist, in 31, 2 wiederum 
heisst es von Garuda: 

sa me stutas chandasa traistnbhena u. s. w. 

Also sollte das Gedicht nach diesen Angaben vollstandig in 
Tristubh abgefasst sein, was ja aber durchaus nicht der Fall ist. 
Wenn wir von der in i, 2 erscheinenden Vasantatilaka absehen, 
finden sich neben den freilich weit zahlreicheren Tristubh^s in 
unserem Gedichte eine gar nicht unbedeutende Anzahl von Sloka's, 
von denen man es doch erwartet hatte, sie waren in der Aniv 
kramani erwahnt worden. An Tristubh’s gibt es im ganzen Ge- 
dicht no, von denen aber naturlich manche korrupt und in irgencl- 
welcher Weise uber- oder unterzahlig sind, woriiber sofort naher 
gesprochen werden wird. Daneben bestehen die Verse 5? 20, 4; 

29, I und 30, 3 zur Halfte aus Tristubh, wahrend die andere Halfte 
einem Sloka gehort; endlich fangt der Vers 29, 4 mit dem Halb- 
pada eines f^loka an, wahrend die librigen drei in Tristubh abge- 

1 WZKM. XXIII, 329. 

^ Im grosseii und gaiizeti nahere ich mich weit melir der Auffassung Oldek- 
bhrg’s in Bezug auf Adietierung von Versen als der Hertel's, der geneigt isr, 
fast alles fur echtes Gut aufzimehmen. Das Einzelne unten. 
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fasst sind, und von 29, 5 konnen nur a und b als vollstandig be- 
trachtet werden, wahrend c einen katalektischen pada bildet, von 
d endlich nur ein Fragment vorliegt. Von Sloken gibt es nun 46, 
die vollstandig sind, wahrend 5, i. 3^; 20, 4; 29, i und 30, 3 Halften, 
29, 4 wideruin ^/4 eines Sloka enthalten. Weniger als ein Drittel 
und mehr als ein Viertel des ganzen Gedichtes bestehen also aus 
Sloken, und es kommt einem hochst sonderbar vor, dass dies 
Verhaltnis in der AniikramanT mit keinem Worte namhaft gemacht 
worden ist. 

Im grossen und ganzen verhalt es sich so, dass auf jeden 
snkta zwei vargds, auf jedem varga wiederum flinf Verse kom- 
men, obgleicli diese Regel vielfach durchbrochen worden ist. 
Nehmen wir nun die Tatsache, dass in i, i die Anzahl der suktds 
auf elf angegeben wird, mit derjenigen, dass die Gesamtzahl der 
Tristubh's etwas mehr als no betragt, zusammen, dann konnte 
man sich zu der Annahme verleitet fuhlen, dass es einmal ein 
Suparnagediclit gegeben hat, das einzig und allein in Tristubh 
abgefasst war, elf suktds zahlte, und wo auf jedem sukta zehn 
Verse — oder zwei vargd s von je fiinf Versen — kamen.^ Es 
soil abet* sofort gesagt werden, dass eine solche Hypothese vor- 
laufig nur ein schoner Traum bleibt, und dass sich mit Htilfe un- 
seres jetzigen Materials eine derartige Anordnung niemals wird 
herstellen lassen. Obwohl namlich ganz unzweifelhaft unter den 
Sloka’s sich manche finden, die aus guten Grunden entfernt werden 
kbnnen, die Tristubh's wiederum ira grossen und ganzen ziemlich 
sicher echt sind, konnen doch nicht ganz ohne weiteres alle Sloka’s 
athetiert und andrerseits alle Tristubh’s ausnahmslos und unver- 
andert erhalten werden. Der Hoffnung, einen 'Ur-Suparnadhyaya' 
widerherzustellen, diirfen wir ims nicht hingeben, miissen aber 
versuchen soweit moglich aus dem vorliegenden Material einen 
lesbaren und begreiflichen Text zu Stande zu bringen.^ 

Von Tristubh’s gibt es in unserem Texte zusammen 454 
padds; von diesen ist nur ein Bruchteil — 155, also etwa ein 

1 Die zweite Hiilfte von 5, 3 besteht aus einer oratio soluta. 

^ Nach Grijbe SuparnadUyaya p. XV wird im Komm, zu Kaus. Br. XVin,4 
ein Suparnagediclit von 103 Anustubh versen erwahnt, das naturlich mit unserem 
Suparnadhyaya nichts zu tun haben kann. Audi der Komm. zu ^ankli. ^r. S. 
'IX, 20, 4 geliort nicht hierher. 

3 Dem Versuch Hertel’s WZKM. XXIII, 329 ff,, den Suparnadhyaya fur 
fast vollstandig klar und frei von Dunkelheiten zu erklaren, kann icb leider nidit 
beistinimen. Jedenfalls hat Hertel diese Behauptung durcli seine eigene Uber- 
setzung schlecht unterstutzt. 
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Drittel — von Oldenberg^ untersucht worden und zwar nur in 
Bezug auf den Typus, dem die Silben 5 — 7 gehoren. Ich habe 
das gesamte Material durchgenommen, und zwar sowohl in Bezug 
auf die eben erwahnten Silben wie auch auf den Platz der Casur, 
ob diese nach der 4. oder der 5. Silbe liegt. Die Resultate gebe 
ich vorlaufig hier, um dann den Versuch zu machen^ aus ihnen 
einige Schlussfolgerungen zu ziehen: 


I ) Ciisuren. 

a) Cdstir nach der 4. Silbe. 

I, 3 d; 2, I d; 2 b c; 3, 5 b d; 5, i a b; 4 b c; 5 c; 6, 4cd ; 

5 b d; 7, I a b c; 4 a d; 8. I b d; 2 c; 3 d; 4 d; 9, 2 c; 3 a b ; 

4 a b d; 5 a b c; 10, 2 a; 4 c d; ir, i c d; 3 c d; 4 a c d; 6 c ; 

12, 2 a; 3 b c; 4 d; 5 a b c; 13, I a b c d; 2 a b c; 3 b; 4 a c d ; 

5 a b c; 14, I a b c; 2 a b d; 3 a b; 4 a; 5 b; 15, 3 a; 5 a b c d ; 

16, 2 b d; 4 a c d; sad; 17, i b d; 2 a b c d; 5 a b d; 18, i b ; 

19, I b; 2 a d; 3 b d; 4 a; 5 a b c d; 6 a; 20, i c; 4 c d; 

21, 2 c d; 3 a b; 4 c d: 22, 2acd; 3b; 4 abd; Sac; 23,1b; 
2 a b; 3 a d; 4 a b c d; S a b c d; 6 a d; 24, I c; 2 a c; 3 a d ; 
25, I a c d; 2 a; 3 a c d; 4 a; S b; 26, i d; 2 a; 3 a b; 4 d ; 

5 a b d; 27. I c; 2 a c d; 3 b c d; 28, 2 a b c d; 29, 2 a; 5 a ; 

30, I a b; 2 c; 4 b; S a d; 6 b d; 31, i a b c; 2 a d; 3 c d. 

== 192. 

p) Casur nach der 5. Silbe. 

I, 3 a c; 2, I a b c; 2 a d; 3, s a c; 5, 4 a d; s a b d; 

6, I a c d; 3 a b c d; 4 a b; 5 a c; 7, I d; 3 a b c d; 4 b c; 

Sabd;8, lac;2ad;3ab;4abc;sabcd;9, labd; 

2 a b d; 3 c d; 10, 2 b c d; 4 a b; ii,iab;3ab;4b; 

6 a b d; 12, I a b c d; 2 c d; 3 a d; 4 a b c; s d; 13. 3 a c; 

4 b; S d; 14, I d; 2 c; 3 c d; 4 d; S a c d; 15, 3 b c d; 16, 2 a c; 

4 b; S b c; 17, i a c; 4 b c d; 5 c; 18, i a c d; 19, i a c; 2 b c; 

3 a c; 4 b c; 6 b c d; 20, I a b d; 2 b c d; 21, iacd; 2 ab; 

3 c d; 4 a b; 22, i a b c d; 2 b; 3 a c d; 4 c; S b d; 23, i a c d; 

2 c d; 3 c; 6 b c; 24, i a b d; 2 b; 3 b c; 23, i b; a b c d; 

3 b; 4 b c d; sac; 6 a b c d; 26, i a b c; 2 b c; 3 c d; 


‘ ZDMG. XXXVII, 74 f. 
13 — 20213. /. Charpentier, 
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4 a b c; 5 c; 27, i a b d; 2 b; 3 a; 4 a b c d; 5 a c d; 28, i a b c d; 

29, I c d; 2 b c d; 4 c d; s b; 6 a d; 30, I c d; 2 a b d; 3 a; 

4 a c d; S b c; 6 a c; 7 a b c d; 31, I d; 2 b c; 3 a. 

= 233. 

-() Ohne Casnr. 

I, 3 b; 6, I b; 7, 5 c; 8, 2 b; 3 c; 9. i c; 4 c; 5 d; 12, 2 b; 
13, 2 d; 3 d; 14, 4 b c; 17, 4 a; 19, i d; 4 d; 20, 2 a; 21, i b; 

23, 3 b; 24, 2 d; 3 d; 25, 5 d; 26, 2 d; 27, S b; 29, 4 b; 6 b c; 

30, 3 b; 31. 3 b. 

= 29. 

Also 192 + 233 + 29 = 454 pada's; von diesen haben etwas mehr 
als die Halfte die Casur nach der fiinften, wahrend jene pada's, 
die die Casur nach der vierten Silbe aufzeigen, betrachtlich weniger 
als die Halfte der gesamten Anzahl ausmachen. Casurlos sind nur 
zwischen */i 5 und ^/le der pada’s. 

Wir gehen dann zur Frage nach dem Aussehen der Silben 
5 — 7 iiber. Da findeh sich die folgenden Typen und zwar an 
den folgenden Stellen: 

— - w 1, 3 a b c d; 2, I a b; 2 a c d; 3. 5 a c; S, I a; 5 a d; 

6, I b c; 3 a b d; 4 a b; 5 b; 7, I a b; 3 b c; 4 c d; 

■ 5 c d; 8, I a; 2 a b c d; 3 a b c; 4 b c; 5 b c d; 

9, I be d; 2 b d; 3 c d; 4 a; 10, 2 a c; 4 b; ii, i a b; 

3 b; 6 a b; 12, i a b c; 2 b d; 3 a c; 13, 2 b d; 3 a; 

5 d; 14, I d; 2 c; 3 b c; 4 d; S a; IS, 3 b c d; 16, 2 a; 

4 b; S b c; 17, I a c; 4 a b d; s a b c; 18, i a c; 

19, I a c d; 2 c; 3 a b c; 4 a b; 5 a c d; 6 a b c d; 

20, I d; 2 ad; 21, i b c d; 3 c d; 4 a b; 22, i a b c d; 

3 a b c; 23, I a b d; 2 a c d; 3 c; 6 b c; 24, i d; 

2 b d; 3 b c; 25, 2 c d; 4 c d; 5 a c d; 6 a b c; 

26, I a b c; 2 b c d; 3d; 4 a c d; 27 ,iabcd; 

3 b; 4 a d; S a b c d; 28, I a b c d; 2 c; 29, I c d; 

2 b c d; 4 c d; 5 c; 6 a b c d; 30, I c d; 2 a b d; 

3 b; S a b; 7 b c; 31, 2 b c; 3 a. 

= 201. 

- - ^ 2, I c; 3, 5 d; S, 4 a d; 5 b c; 7, i d; 3 a d; 4 b; 

5 a; 8, I c d; 4 a; S a; -9,1 a; 2 a c; 4 b; 10, 2 b d; 

4 a; iij 3 a; 4 b d; 6 d; I2, i d; 2 c; 4 a b c; 13, 3 c; 



4 b; 5 b; 14, i c; 3 cl; 4 a; 16, 2 c; 17, < 

19, 2 b; 3 d; 4 c; 20, i a; 2 c; 21. r a; 

22, 2 a b c; 3d; S b c; 23, 3 d; 4 d; S 
24, I a b; 25, I a b c d; 2 a b; 3 a b c d; 4 

26, Id; 3 c; 4 b; 27, 2 a b c; 3 a d; 4 b; 

30, 3 a; 4 a; 6 b; 31. i d. 


— 2, I d; 2 b; 5, I b; 4 c; 6 , i d; 4 c; 7, 4 

8, I b; 3 d; 4 d; 9, 3 a b; 4 d; 10, 4 c d; 

3 c; 4 a; 6 c; 12, 2 a; 3 b d; 5 b c d; 13, i 

4 c; 14, 4 c; 15, 3 a; 16, 2 b d; 4 a c 

17, 2 a b c; 18, I d; 20, i b c; 4 c; 21, 2 
4 c d; 22, 2 d; 4 d; 5 a; 23, 2 b; 3 a; 4 c; 5 b 
2 a; 3 a; 25, 5 b; 26, 2 a; 3 b; 5 d; 28, 2 a b: 
30, I a b; 2 c; 4 b; 5 d; 6 d; 7 d; 31, i a c; 


— 3. 5 b; 5, 4 b; 6, 4 d; 9, 5 a b; ll, 3 d? 4c: 

13, I a b d; 2 a; 3 b d; 4 a d; 5 a c; 14, i a; 

3 a; 5 b c; IS, 5 a b c d; 16, 5 d; 17, i I 
iS, I b; 19, I b; 2 a d; 5 b; 21, 3 b; 22, 

23, 4 a b; 5 a; 6 a; 24, 2 c; 26, 3 a; 5 a b; 

3 c; 4 c; 29, 2 a; 31, i b; 2 a. 

- 6, 5, a d; 9, 5 c d; li. i d; 14, i b; 19, 4 d 

4 d; 23, I c; 3 b; 29, 5 b; 30, 4 c; 5 c; 6 a c 


- 6, I a; 5 c; 7, I c; 14, 4 b; S d; 22, 5 d; 
29, 4 b; 30, 4 d. 

6, 3 c; 9, 4 c; 23, S c; 26, 5 c; 30, 7 a; 31, 


— 12, 4 d. 
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. c; 5 d; 
2 a b c; 
d ; 6 d ; 

1 b; 6 d ; 
28, 2 d; 

88 . 

a; 5 b; 
11, 1 c; 
c; 2 c; 
d; 5 a; 
d; 3 a; 

, 24, I c , 

; 29, 5 a; 

2 d; 3 c. 

76. 

; 12, 5-a; 

2 a b cl ; 
> d; 2 d; 
4 a b c; 

27, 2d; 

56. 

20,2 b; 
; 3b 3 d. 

17 - 

24, 3 d; 

= 9- 

3 b. 

= 6. 


I. 


^ Von Olden BERG ZDMG. XXXVII^ 76 £ nicht aufgenommen. 
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Alles zusarnmengenommen also 201 + 88 + 76 + 56 + 17 + 9 + 6 
-|- I ==: 454, was genau zu dem vorhergehenden stimmt.^ 

Endlich miissen wir nun auch die uber- und unterzahligen 
Reihen beachten; dabei gehe icli von dem Text in dem Zustande^ 
wie er bei Grube darsteht, aus, wobei aber, wie sich spater zeigen 
wird, mehrmals ziemlich sicher Verbesserungen sich mit Leichtig- 
keit einfiihren lassen. Solche warden aber hier vorlaufig nicht 
beriicksichtigt, und demnach liegen die Verhaltnisse folgender- 
massen : 


I . Dberzahlige Reihen. 

2, 2 b d; 5, 4 d; 6 , I a d; 5 b c d; 7, 4 b; 5 b (13 Silben); 

9, 3 a b (14 Silben); 5 b (13 Silben) d (16 Silben); il, 6 b d; 

12, I d; 4 b; 5 d; 13, 2 b d (13 Silben); 14, i b (15 Silben) d; 
2 c; 3 d; 4 b (13 Silben); 5 a c d; 16 5 b; 18, i a; 19, 4 b d; 

20, 2 a (13 Silben); 4 d (13 Silben); 21, i c; 2 c d; 3 b; 22, i a b c d; 

2 a; 5 b d; 23, i b; 2 a b c; 24, 2 a; 3 a c d (13 Silben); 
25, I a c (13 Silben); 2 a c d; 4 c d; 5 b; 26, 2 c (13 Silben) 
d (13 Silben); .3 b c; 4 a c; 5 c (13 Silben); 29, 5 b; 6 c; 30, 2 d; 
4 c; S a c; 6 a; 7 d; 31, i d; 3 a. 

- 79* 


2. Unterz^hlige Reihen. 

6, S a; 7, I c d; 4 a; 9, 4 c d; 5 a; 10, 4 c; 12, 3d; 5 b c; 
14, I a; 3 b; 17, 5 a; 20, i b (9 Silben) c; 22, i b; 23, 5 b c; 
30, I a; 4 b d (9 Silben); 31, 3 b. 

= 24. 

Es sind also mehr als ^/e der gesamten pada's uberzahlig, 
wahrend die unterzahligen sich auf etwa ^/ig des ganzen belaufen. 

Wenn wir nun die eben angefuhrten Tatsachen iiber die 
Tristubh’s des Suparnadhyaya zusammenstellen, so scheint es mir 
ziemlich deutlich, dass das Gedicht in seinen wesentlichsten Teilen 
metrisch der Periode gehort, die OldENBERG^ als die ’altere 
Ubergangszeit' bezeichnet hat — diejenige also, die die Brahman a- 

^ Zu deni Teil des Textes, auf welcben Oldenberg seine Berechnungen 
gegrundet hat, stimmen meine Untersuchungen mit den seinigen nicht uberall 
genau uberein. Da aber Oldenberg nur die Gesamtresultate aufgegeben hat, 
kann ich leider nicht priifen, worauf sich die Verschiedenheit grimdet, 

2 GN. 1915, p. 501 ff. 
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texte und die alteren Upanisaden zu umfassen scheint. Nach 
OldenberG^ gehoren ja sowohl die pada^s mit Casur nach der 
vierten wie diejenigen mit Casur nach der funften Silbe (von ihm 
als und Th bezeichnet) der vorliterarischen Zeit an, doch scheint 
der Typus in spaterer Zeit haufiger zu werden, was auch zu 
den Verhaltnissen des Suparnadhyaya stimmt, wo sich zu 
etwa wie 23: 19 verhalt. Zudem kommt nun das Verhaltnis 
der Mittelsilben : in spateren Texten gewinnt ofFenbar der Typus 
— ^ mehr und mehr Terrain, wahrend sich die iibrigen Typen 

allmahlich vermindern; von den Tristubh’s des Suparnadhyaya 
zeigen nun 201 padd s von 454 — also etwa ganzen An- 

zahl — jenes Aussehen. Dazu kotiimt nun die zienilich grosse 
Zahl der iiberzahligen Reihen, die fiir jene Ubergangszeit ein 
Charakteristikum zu sein scheinen^, und die offenbar ein Kenn- 
zeichen einer metrischen Periode, die im Zeichen der Umbildung, 
der Unsicherheit der Behandlung des Materials steht, bilden.^ 
Alles zusammengenommen, deuten also diese metrischen Kriterien 
darauf hin, dass der Suparnadhyaya — oder sagen wir vorsich- 
tiger dessen Hauptbestandteilen — derselhen Periode angehort wie 
die haiipisdchlichen Brdhmay^^atexte und die dltere 7 i Upanisaden!^ 
Von Sloken gibt es wie schon bemerkt® 46 vollstandige und 
waiter fiinf Halften (5, i. 3 ; 20, 4; 29, i und 30, 3) so wie ein 
Viertel (29, 4) eines derartigen Verses. Uber diese brauche ich 
mich nur ausserst kurz zu aussero, da ihre hauptsachlichsten Kenn- 
zeichen schon von Hertel® zusammengestellt worden sind. Aus 
seiner Untersuchung — von der er die von ihm als unecht athe- 
tierten Slokas i, i. 4 und 5, 3 a, die jedenfalls alle den Typus 
^ j:ri des zweiten Fusses zeigen, ausgeschlossen hat — geht 
hervor, dass in den (iberaus meisten Fallen — 67 von 89 — die 
Form des zweiten Fusses iiberwiegt, die fiir die jiingere Zeit als 
kennzeichnend betrachtet werden muss, namlich ~ .Von 


^ L c. p. 490 ff. 

^ Oldenberg 1 . c. p. 505. 

s Uber die Entstehung der iiberzahligen Reihen vgl. besonders Oldenberg 

Prolegomena p. 66 fF.; GN. Sj p. 5 ^^ 

^ Oldenberg ZDMG. XXXVII, 77 setzt das Gedicht vor die Kathakopa- 
nisad, was PIertel WZKM. XXIII, 321 A. i bezweifelt, M. E, ist wohi Olden- 
berg eher damit im Recht gewesen. 

^ Vgl. oben p. 192. , 

e WZKM. XXIII, 326 fi. Verwiesen sei ferner fiir die Geschichte des Sioka 
im allgemeinetx auf Oldenberg GN. 1909, p. 219 ff.; i9iS> P. 5^7 ff- der 
dort angefiihrten Literatur, 



dem alten Haupttypus ^ werden nur fiinf Falle (wozu dann 
noch 10, 3 (3 kommt) verzeichnet, wahrend die iibrigen 

i6 Zeilen Unregelmassigkeiten aufzeigen, unter denen alle Vipula- 

formen (1. ; 11 . — ^ :=l; HI. ~ ; IV. — ~ , 

wozu noch die altere Form ^ — — ) mehrmals vertreten sind. 

Im grossen und ganzen zeigt es sich also deutlich, dass die Sloken 
des Suparnadhyaya der jungeren, epischen Periode angehoren, 
wie ja auch manche von ihnen Ubereinstimmungen, ja sogar vollige 
Identitat mit Versen der Suparnaepisode des Mahabharata zeigen.^ 
Wenn nun auch wie schon bemerkt dtirchaus nicht alle Sloka's 
als entschieden jiingeres Material aus dem Gedicht gestrichen 
werden konnen, so tragen doch die metrischen Verhaltnisse offen- 
bar dazu bei, die Vermutung als ziemlich unzweifelhaft festzu- 
stelleii, dass wir in den Tristubhpartien des Liedes eigentlich das 
urspriingliche Suparnagedicht — oder dessen Uberbleibsel — zu 
erblicken haben; was wir vor uns haben, ist wohl doch eine spa- 
tere Uberarbeitung eines alten Gediclites, in dem die in Sloka ab- 
gefassten Teile gerade der spateren Periode des Werkes angehdren. 

Ausser Tristubh und Sloka finden wir im Suparnadhyaya nur 
noch ein Metrum, die Vasantatilaka in i, 2. Uber diese ist na- 
tiirlich nichts weiteres zu sagen, als dass der Vers ziemlich jungen 
Ursprungs sein muss, da ja ein solches Metrum der alten Poesie 
fremd ist.® 

Was den Wortvorrat des Suparnadhyaya betriflFt, so habe ich 
ihn gar nicht vollstandig untersucht, z. T. deswegen, weil Korrup- 
telen und irgendwie destruierte Wortformen doch so zahlreich 
sind, dass sie auf eine solche — jedenfalls eine vorlaufige — Unter- 
suchung einen gewissen Einfluss ausiiben miissten. Einer solchen 
Untersuchung miisste deswegen m. E., um zu wirklichen Resul- 
taten zu fiihren, eine so durchgehende kritische Durch- und Um- 
arbeitung vorausgegangen sein, dass ich keine Hoffnung hege, 
mit den mir zur Verfugung stehenden Materialien eine solche durch- 
fuhren zu konnen. Ich habe deswegen den Index verborum bei 
Grube® nur fltichtig durchgenommen, habe aber daraus die Uber- 
zeugung gewonnen — die unzweifelhaft richtig ist — dass die 
vedischen Worter durchgehend in der Pluralitat sind; von etwa 
140 Wortern, die mit d anfangen, sind wohl ungefahr 90 vedisch, 

^ Dariiber sparer unten bei der Behandlung des Textes. 

- fiber die Vasantatilaka vgl. zuletzt Oldenberg G, N. 1915, p. 524 mit 

A. I. 

® Suparnadhyaya p. 32 ff. 
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und obwohl ich die Behauptung nicht wagen darf, dass ein solches 
Verhaltnis durch das ganze Gedicht herrscht, so getraue ich mir 
doch zu sagen, dass bedeutend mehr als die Halfte des ganzen 
Wortschatzes in der vedischen Literatiir zu widerfinden ist.^ Von 
den iibrigen Wortern lassen sich jedenfalls eine ganz betrachtliche 
Menge in der epischen Literatur ausfindig machen; nur sehr wenige 
scheinen mir erst in der nachepischen Periode zu belegen zu sein. 
Es scheint auch daraus zu folgen, dass der Suparnadhyaya, wie 
schon metrische Kriterien zeigen, der vedischen Periode — und 
zwar wohl derjenigen der Brahmana’s und der alteren Upanisaden 
— angehort. 

tJber das literarische Verhaltnis des Suparnadhyaya zu den 
alteren (vedischen) und jungeren (epischen) Formen der Suparna- 
sage kann natiirlich an dieser Stelle nicht gesprochen werden, da 
wir zuerst durch eine genaue Prufung des Textes selbst ausfindig 
machen iniissen, wie sich die Sage auch in den kleinsten Einzel- 
heiten dort in Wirklichkeit gestaltet, was von vornherein gar nicht 
so klar ist. Hier mogen aber im Anschluss an das, was im ersten 
Kapitel dieser Arbeit ausgefiihrt wurde, einige Worte liber die 
literarische Form des Suparnadhyaya gesagt werden, liber die ja 
zwischen den Vertretern der Akhyana- und denen der dramatischen 
Theorie scharfe Meinungsdifferenzen walten. Insbesondere komme 
ich dann hier wieder naher auf die mehrfach angeflihrte Arbeit 
HertELS^ zurlick, die die Frage, die uns hier beschaftigt, am ein- 
gehendsten behandelt hat. 

Hertel behauptet aus verschiedenen Grlinden — von denen 
nur einige hier berucksichtigt werden konnen, da die Iibrigen schon 
im ersten Kapitel bei der allgemeinen Behandlung der dramatischen 
Hypothese zur Behandlung aufgenommen worden sind — der 
Suparnadhyaya sei ein Drama, genauer ein vedisches Mysterium. 
Wenn er nun^ sogar so weit geht, das Wort akhyana eventuell 
als ’Schauspiel’ deuten zu wollen, so gebe ich Oldenberg^ 
darin vollig Recht, dass dies auf sich beruhen mag, da man sich 
nicht leicht dazu verleiten lasst, von der durch die ganze Literatur 
bewarten Bedeutung des Wortes einer ziemlich losen Wurzelana- 
lyse wegen abzugehen, Darliber braucht man also nicht weiter 

Wie Grube p. XXIII (dem Hertei WZKM. XXIII, 520 z. T. beistimmt) 
zu einer ganz entgegensetzten Ansicht gekommen ist, ist mir nicht verstandlich. 

2 WZKM, XXIII, 273 ff.; XXX, 117 ff. 

^ 1, c. p. 338 ff. 

* GN. 1911, p. 460 f. 
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zu sprechen. Sonderbarer noch kommt es mir aber vor, wenn 
Hertel mit Scharfe gegen die Athetierung einer Meiige in Sloka 
abgefassten Materials durch Oldenberg auftritt^* es scheint mir 
vielmehr, dass es gerade Hertel darum zu tun sein musste, sich 
zu Gunsten seiner Theorie soweit moglich von den erzahlenden 
Partien des Gedichtes frei zu machen. Denn — von varga i, den 
auch Hertel als unecht betrachtet, abgesehen — wie will man denn 
in allem Ernst die vargcis 2 — 4 als Teile eines Dramas betrachten? 
Parallelen aus dem spateren Drama sind m. W. hier nicht zur 
Hand. Und was Hertel^ zur Verteidigung der Erzahlungsstrophen 
in 18, I ff. hervorhebt, scheint mir nichtig in Anbetracht dessen, 
dass er andrerseits fur die seines Erachtens rein dramatische For- 
mulierung des varga 14 energisch eintritt. Denn konnte der Baum 
Rauhina durch einen Schauspieler dargestellt werden, dem die 
Beschreibung des Fluges Garuda’s, wobei er Elefant und graha 
mit sich trug, in den Mimd gelegt wurde, warum hatte man es 
dann auch nicht einem anderen Schauspieler iiberlassen konnen 
zu schildern, wie Garuda die armen Nisada’s in seinen Rachen 
hineinstopfte und den Brahmanen wieder herausliess? Bei einer 
solchen Betrachtungsweise wie der dort angelegten, ware es doch 
m. E, von N5ten, soweit moglich jede erzahlende Partie zu athe- 
tieren. 

Bei der Behandlung des varga 31^ hat aber Hertel seine 
Satze endgiiltig beweisen wollen und hat dabei wahrlich wunder- 
bare Sachen geleistet. Sein kritischer Scharfsinn, dem wir sonst 
wahrhafte Meisterstiicke philologischer Akribie zu verdanken haben, 
hat ihn hier zu Gunsten seiner Theorie vollig verlassen. Es han- 
delt sich zunachst um 31, 8: 

sauparna^ cakstir bhavati §rovfnam anasuyatam / 
sva 7 ga 9 fis ca lokan gaccheyiir avayoli kli'ttandt sadd // 

Hertel fragt nun; *wer kann imter ’den beiden’ verstanden wer- 
den, deren Preis dem Preisenden die Himmelswelten einbringt und 
von denen einer hier in der ersten Person redet?’ und beweist 
ausfuhrlich, dass es sich hier nur um Indra und Garuda handeln 
kann, und dass der Vers dem ’Darsteller des Garuda’ zukam, 
neben dem der ’Darsteller des Indra’ gestanden haben miisse. 

^ Vgl. besonders p. 329. 

= L c. p. 333 f. 

® 1. c. p. 336 ff. 
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Nun gehort m. E. wirklich viel dazu, die Worte avaydli kirtianat 
so zu iibersetzen, wie es Hertel hier getan hat; denn sonst 
wiirde wohl niemand auf den Gedanken verfallen, es anders wieder- 
zugeben als so: 'und sie werden immer durch nnsere Rezitation 
die Himmelswelten erlangen’ — es handelt sich also um ein ganz 
gewohnliches ^rava'^aphala. Was das Wort avayoh betrifft, so 
deutet es ja offenbar darauf hin, dass die rezitierenden Personen 
zwei sind — mir kommt es aber am einfachsten vor, dabei an 
die wohlbekannten kusllava's, denen die berufsmassige Rezitation 
gerade epischer Gedichte zukam^^ zu denken. 

Nicht besser steht es mit den iibrigen Versen des Schluss- 
varga, die Hertel^ in diesem Zusammenhang vorgetragen hat. 
Zuerst 31, 2; 

sa me sUitas chandasa traistubhena hotreva gharmali pra^jihati 

vacant / 

In Anbetracht der in der folgenden Zeile vorkommenden Impera- 
tive dheki und jahi ist es wohl am glaublichsten, dass wir hier 
pra'^jihatu lesen sollen. Auch wenn das aber nicht zutrifFt, kann 
ich nicht finden, dass der Vers etwas anderes besagt als: 'ge- 
priesen von mir durch (meine) Tristubh-Verse wie das Feuer vom 
Hotar entsendet er seine Stimme’ — dass tne zu vacant gehdren 
sollte, ist mir einfach unbegreiflich.^ Und ferner 31, 5: 

yali sauparnam adhlylta nityam parvani-parvani / 
anantasvargam drohed gacchen mama salokatdm /j 

Hertel meint offenbar, dass mama hier auch auf Garuda deuten 
soil, dass also derjenige, der so und so oft das Suparnagedicht 
studiert, gerade in die Welt des Garuda gelangen soil. M. E. 
bedeutet der Vers: Ver immer an jedem Knotentag das Suparna- 
lied studiert, der wird zum unendlichen Himmel aufsteigen, wird 
in dieselbe Welt gelangen wie ich’ und nichts anderes; und zwar 
deutet natiirlich mama auf denjenigen, der das Gedicht zu dem 
bestimmten Zeitpunkt liest oder (hier) eher rezitiert 

^ Sonderbarerweise beriicksichtigt Hertel nicht nati in 30, 5 * 6. Dort 
deuten ja die Duale gerade auf Indra und Garuda, obwohl man deswegen nicht 
an drdmatische Auffiihrung zu denken braucht. 

" 1. c. p. 337. 

® me kann hier wie an zahlreichen anderen Stellen sehr gut = ?naya sein 
(vgl. auch Speijer Skt S3mtax p. 194 n. 3), 
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Durch diese Deutung von 31, 2 verfallt natiirlich Hertel’s^ 
Ubersetzung von stu- mit ’die Rolle jemandes spielen’, die hier 
und in 5, i zum ersteii Male belegt worden ware. Wir kommen 
offenbar hier^wie anderswo mit den bisher bekannten Bedeutungen 
des VVortes ganz gut aus. Endlich hat Hertel auch durch 31, 5 
seine Theorie zu stiitzen gesucht; dort spricht namlich Garuda 
unter anderen Wiinschen auch denjenigen aus: vaheyavfi yajham 
pra viseyaf^ vedan 'moge ich das Opfer tragen, moge ich in die 
Veda's eingehen’. Nach Hertel s^ m, E. sehr gekiinstelter Deu- 
tung bedeutet das in Umschreibung: ’der Verfasser wiinscht Auf- 
nahme seines VVerkes in den Rgveda’. Daraus wiirde dann ferner 
folgen, dass schon vorher derartige Stucke im Rigveda vorhanden 
waren, und da nun der Suparnadhyaya nach Hertel ganz be- 
stimmt ein Drama ist, folgt daraus eine neue Stiitze flir den von 
ihm verfochtenen dramatischen Charakter der Sanivadahymnen, 
Dabei vergisst nun Hertel offenbar, dass Garuda, der somarau- 
bende Adler, schon von den Yajurvedatheologen mit der GayatrT 
gleichgesetzt wurde, und dass er an mehreren Stellen unseres 
Textes (12, 3. 4; 27, 3) mft alien Metren gleichgesetzt wird; in 
12, 3. 4 spricht Garuda selbst davon, dass er die Metra sei, die 
das Opfer tragen, in 27, 3 sagt Brhaspati, er sei die Metra und 
nennt ihn yajurmaydli und samaia?zulh Diese Stellen genugen vollig, 
um die eben angefiihrten VVorte aus 30, 5 zu erklaren; dieser 
Vers kann also weder fiir den Wunsch, den Suparnadhyaya in 
den Rigveda aufgenommen zu sehen, noch fiir den dramatischen 
Charakter der vedischen Samvada’s auch nur die allergeringste 
Beweiskraft haben. 

Ich halte es also mit Oldenberg^ fiir ausgemacht, dass 
Hertel fiir den dramatischen Charakter des Suparnadhyaya 
keinerlei Beweise vorgebracht hat. Was die Akhyanatheorie be- 
trifft, so wiirde ich gerade bei diesem Gedicht die Moglichkeit 
ihrer Verwendung in die Augen fassen, da ich doch nicht mit 
Hertel^ behaupten kann, dass der Suparnadhyaya im grossen 
und ganzen vollig klar sei; wie man iiberhaupt die Behauptung 
(p- 331)* 'nirgends klafft eine Lticke’ wagen kann, ist mir nicht 
recht verstandlich, da doch Liicken — und hie und da nicht ganz 


" I c. p. 337 f. 

* L c. p. 340. 

® Vgl. auch Keith JRAS. 1911, p. 1004. 
^ L c. p. 329 if. 
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unbedeutende — klaffen. Ich habe aber schon oben^ die tJber< 
zeugung ausgesprochen, dass Akhyana’s im Sinne Oldenberg’s 
in den Literaturperioden und -Kreisen, denen der Suparnadhyaya 
angehoren muss, iiberhaupt nicht vorkamen und halte auch daran 
fest. Nun gibt es aber Mittel, die Liicken unseres Gedichtes aus- 
zufullen, die schwerverstandlichen Stellen wenigstens zum grossten 
Teil aufzuklaren — und zwar Mittel, die die Zusetzung von Prosa- 
beilagen ganz unnotig machen. Das ist die Vergleichung teils mit 
den alteren Versionen der Sage> teils und hauptsachlich mit dem 
Sauparnam des Mahabharata, wodurch wir das Verstandnis unseres 
Gedichtes hochst wesentlich verbessern konnen. Dies gibt uns 
aber auch die sicherste Leitung zur Beurteilung der literarischen 
Gattung, der das Lied unzweifelhaft angehoren mmss. 

Es kann m. E, keinem Zweifel unterliegen, dass der Suparna- 
dhyaya, der nach 31, 6 asiikyat ’aus dem Astlkacykkis*^ stammt, 
einfach ein episches Gedicht ist, wie auch die meisten sa'iyivadds 
des Rigveda. Das Lied besteht freilich beinahe ausschliesslich 
aus Reden und Gegenreden und enthalt fast nichts, wodurch jene 
den beteiligten Personen bestimmt zugeteilt werden; aus dem Zu- 
sammenhang geht aber die Personenverteilung an den allermeisten 
Stellen unzweifelhaft hervor. Dazu kornmt nun, dass die Dialoge 
des Rigveda, in denen ich die Vorganger unseres Gedichtes sehen 
mochte, auch keine Gegenstucke zu den epischen Rubriken Kadnir 
uvacUy Garuda ttvdca enthalten, und dass wir ja ferner voraussetzen 
miissen, dass die Suparnasage einem damaligen Publikum derart 
gelaufig war, dass es auch ohne derartigen Anweisungen ohne die 
geringste Schwierigkeit einer Rezitation beiwohnen konnte. Da 
wir nun durch den Text selbst erfahren, dass er aus einem 
'AstTka-cyklus' stammte, die Suparnasage des Mahabharata wiede- 
rum dem AstTkaparvan angehort und zudem, wie spater naher 
dargelegt werden soli, offenbar auf den Materialien, die ira Supar- 
nadhyaya vorliegen, weitergebaut hat, so miissen wir wohl — 
glaube ich — annehmen, dass das schon vorepische Ast^kymn ein 
epischer Cyklus war von wesentlich demselben Inhalt wie der 
entsprechende Abschnitt des Mahabharata.® Es gehorte also zu 
den alteren epischen Dichtungen, die in dem grossen Epos zu- 

^ Vgl. p. 67. 

2 Vgl. Oldenberg ZDMG. XXXVII, 70. 

^ Es enthielt also wesentlich Schlangensagen und zwar z. T. solche, die 
unmittelbar mit dem grossen Schlangenopfer Janamejaya’s in Verbindung stan- 
deu. Dass jedenfalls der Naim Janamejaya in der alteren Brahmanazeit mit dem 
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sammengestellt iind verbunden worden sind, und somit liegt m, E. 
nicht der geringste Grund vor, daran zu zweifeln, dass der Su- 
parnadhyaya in seiner urspriinglichen Gestalt, aber aiich so, wie 
er uns jetzt vorliegt, ein episches Gedicht ist, das von epischen 
Barden bei feierlicher Gelegenheit vorgelesen wurde, und dem das 
bei Epen gewohnlich verheissene ^rava^aphala zukommt. Dar- 
uber braucht nicht weiter gestritten zu werden. 

Nun iiberwiegt in unserem Gedichte als Metrum die Tristubh, 
und war vielleicht — wie ich oben entwickelt habe — in dem ur- 
spriinglichen Liede alleinherrschend. Von den (wohl spater zuge- 
dichteten) Sloka's entfallen die meisten auf Partien, die erzahlend 
sind, also keine Gesprache enthalten. Hertel^ bemerkt ganz 
richtig: ’in den Reden iiberwiegt die Tristubh’. Nun verhalt es 
sich ja ofFenbar so, dass von Anfang an die Tristubh gerade das 
Metrum war, das in Gesprachen verwendet wurde, und dass es 
also ganz in der Ordnung war, dass der Dichter des Suparna- 
dhyaya sich dieses Metrums ausschliesslich oder fast ausschliesslich 
bediente. Bedenken wir zuerst, dass in den von der Tradition als 
sa^vMas ’Gesprache’ bezeichneten Hymnen des Rigveda dieses 
Versmass fast ausschliesslich gebraucht wird: mit Ausnahme ein- 
zelner Verse sind es nur I, 170^ und X, 86, die in einem anderen 
Metrum abgefasst sind; fur das letztere, sehr derbe und volkliche 
Lied war moglicherweise die etwas hochtrabende Tristubh nicht 
gut passend. Die alteren Vorbilder, an denen sich unser Text 
anschloss, hatten also die Gewohnheit ausgebildet, fur Wiedergabe 
von Gesprachen beinahe einzig und allein die Tristubh als Metrum 
zu verwenden.® 

In den grossen Epen hat der Sloka schon die Uberhand ge- 
wonnen und herrscht dort beinahe allein. Doch gibt es ja noch 
im Mahabharata hie und da eine Spur des alten Zustandes 
Wenden wir uns aber zu einer anderen Literaturgattung, den 
Jatakas, die m. E.** eine sehr alte volkliche prosaisch-poetische 
Dichtungsart bilden, deren alteste Denkmaler leider nicht literarisch 
fixiert gewesen zu sein scheinen und deswegen verloren gegangen 

Schlangenopfer verbunden wurde, beweist TMBr. XXV, 15, 3 (vgl Weber ISt. 
I, 35). Dass jenes iiltere Astikyam ein dramatischer Cyklus war sei Hertel 
(WZKM. XXIII, 336 A. 2) iiberlassen zu glauben. 

^ WZKM. XXIII, 32s. 

® In dieseni Hymnus ist von funf Versen inir die letzte eine Tristubh. 

® Die altesten Materialien sind ja leider sehr sparlich; die Dialoghymnen 
und der Suparnadhyaya im Verein geben aber m. E. den Ausschlag. 

* Vgl, oben p. 61, 
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sind, so begegnen wir dort einem Zustand, der sich dem altestea 
in hohem Masse verwandt zeigt. Von einer naheren Untersuchung 
der im Jataka waltenden Verhaltnisse kann hier naturlich nicht die 
Rede sein — ich werde sie nur ganz fluchtig beriihren. Geht 
man z. B. die Bande III—V der Ausgabe von FAUSB0LL, d. h. 
also die Jatakas 301 — 537^ durch, so findet man, dass unter diesen 
236 Jatakas sich etwa 40 finden, in denen das ganze Gesprach — 
mit Ausnahme moglicherweise von zwei — drei Versen — aus- 
schliesslich in Tristubh gefiihrt vvird. Daneben gibt es bedeutend 
mehr als 40 Stiicke, in denen die Tristubh auch in Gesprachen 
etwas starker mit bloka oder anderen Versmassen vermischt ist, 
doch so dass im allgemeinen die Tristubh je langer und entwic- 
kelter ein Dialog wird, um so mehr iiberwiegt. Belehrend sind 
Stiicke wie Jataka 505 (Somanassajataka)^, wo am Anfang Ge* 
sprache in Tristubh mit Erzahlungsstrophen in Sloka durchsetzt 
sind; ferner 498 (Citta-Sambhutajataka)^, 497 (Matangajataka)^ und 
509 (Hatthipalajataka)^, zu denen LeumanN® und ich selbst^ jai- 
nistische Parallelen aufgewiesen haben, die ziemlich genau den- 
selben Strophenbau zeigen. Lehrreich ist weiter 526 (Nalinika- 
jataka),® zu dem wir die ausserst ausflihrlichen und scharfsinnigen 
Untersuchungen von Luders® besitzen, und wo die Hauptpunkte 
der Erzahlung — Gesprache zwischen der Prinzessin und dem 
j ungen Asketen und zwischen diesem und seinem Vater — eben- 
falls ausschliesslich in Tristubh fortgehen. Beweisend ist endlich 
— um von einer Menge anderer Falle abzusehen — das Jataka 
488 (Bhisajataka)^® und seine Parallele aus Mahabharata XIII, 93, 
I IF. (=s 4396 fF.), die ich zuerst in ZDMG. LXIV, 65 ff. behan- 
delt habe. Ich habe damals schon vermutet, dass hier ein alter 
Itihasa zu Grunde lag, und dass die Umdichtung der Jatakaversion 
der Geschichte von einem gewissen Verse ausgegangen ist (L c, 
p. 82); da nun dieser Vers im MBh. in Gegensatz zu den tlbrigen 

^ Mit Ausnahme des Kunaiajataka (536), wo ganz besondere Verhaltnisse 
vorhanden sind. 

^ Vol. IV, p, 444 ff. 

^ 1. c. p. 390 ff*. 

^ 1. C. p. 375 ff. 

^ 1. c. p, 473 ff. 

« WZKM. V, III ff.; VI, I ff. 

^ ZDMG. LXII, 725 ff; LXIII, 171 ff. 

s Vol. V, p. 193 ff. 

^ GGA. 1897, p, 86 ff.; 190X, p. 28 ff. 

Vol. IV, p. 304 ff. 
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in Tristubh abgefasst war, welches Metrum itn Jataka vorherr- 
schend ist, so lag der Schluss auf der Hand, dass das urspriing- 
liche, alte Gesprach ganz und gar in Tristubh abgefasst gewesen 
war. Bewiesen wurde diese Vermutung durch Geldner^, der aus 
dem Ait. Br. V, 30, 10 einen alten, zur Geschichte vom Lotus- 
diebstahl gehorigen Vers vortrug, der in Tristubh abgefasst war. 
Durch Vergleichung von Brahmana, Jataka und Mahabharata w^ar 
also hier die Gewissheit gewonnen, dass ein altes Gesprach zu 
Grunde lag, das gerade in Tristubh gedichtet worden war.^ 

Das Zeugnis des Jataka, das einer ganz anderen Literaturart 
angehort, die aber ra, E. tiefe Wurzeln in sehr alter Zeit hat, tragt 
also dazu bei festzustellen, dass von Anfang an in Gedichten 
epischen Charakters die Gesprache in Tristubh abgefasst wurden, 
Dass dieses Metrum im Suparnadhyaya iiberwiegt und vielleicht 
einst alleinherrschend war, muss also als vollig in seiner Ordnung 
betrachtet werden. 

Die AnukramanI des Suparnadhyaya gibt als rsi des Gedich- 
tes den Vamadeva auf; inwieweit dies mit dem alten Sagenkreise 
des Vamadeva in Verbindung steht, muss wegen Mangels an Ma- 
terial vorlaufig dahingestellt werden. Bemerkenswert ist an dieser 
Stelle nur, dass diese Angabe direkt gegen die Annahme, der 
Suparnadhyaya sei als Drama, als sa^ivada aufzufassen, zu sprechen 
scheint.® Denn nach der paribhasa in Sarvanukr. 2, 4 yasya va- 
kyaip sa rrih, wiirde solchenfalls Vamadeva, der im ganzen Stuck 
nicht auftritt, ja, sogar nicht erwahnt wird, hier iiberhaupt nicht 
figurieren; man wiirde statt dessen eine Verzeichnung der den re- 
denden Personen gehorigen Verse erwarten. Vielmehr beweist also 
dies, dass dem Verfasser dieser Anukramani Vamadeva als Seher 
des ganzen Gedichtes gait, dass er es fur einen Hymnus epischen 
Inhalts, von einem einzigen Dichter herriihrend ansah. Als ^Gott- 
heiten’ werden ferner Garuda, Indra, Tarksya, Vinata, Kadru, die 
Schlangen und die Gotter aufgefiihrt; Hertel^ bemerkt dazu, dass 
Rauhina und Soma (vgl. 22, 3) fehlen. Ersteres ist unzweifelhaft 
richtig, letzteres, wie ich unten zeigen werde, fehlerhaft, da Soma 
nicht als auftretende Person vorkommt. Dagegen hat Hertel 
weder hier noch bei seiner tJbersetzung bemerkt, dass Tarksya = 

1 ZDiMG. LXV, 306 f. 

® Ich habe das naher in ZDMG. LXVI, 44 ff. ausgefiihrt (vgl. auch die 
Bemerkungen bei Oldenberg GN. 1911, p. 464 A. 2). 

® Hertel hat dies, soviel ich sehe, mit keinem Wort beruhrt. 

^ WZKM. XXIII, 324. 
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Kasyapa (vgl. 7, 3; 9, i u. s. w.) nicht auftritt, was aber unzwei- 
felhaft der Fall sein muss und es auch ist, iind dass eigentlich 
auch Brhaspati fehlt, falls er nicht unter den sonst nur erwahnten 
devali mitverstanden werden soli. Dies alles mag auf Versehen 
des Anukramani-verfassers beruhen; vollig ausgeschlossen ist es 
deswegen nicht, dass es auf einen alteren Zustand hindeutet, wo 
dann dem Rauhina keine aktive Rolle zukam. Oder gehdrt viel- 
leicht dieser auch zu den devaJi? dann ware ja alles so ziemlich 
in Ordnung. 

Was endlich den viniyoga betrifFt, so heisst es, dass dieser 
parvani — d. h. wohl am Neu- und Vollmondstag — sowie 
dhyayane brdkmm^abhisrdvane ca stattfinden soil. Mit den letzteren 
Worten wenigstens soil wohl der sdfudnyaviniyoga bezeichnet wer- 
den, da unter diesem ’das gesamte schulgemasse Recitieren des 
Veda’^ zu verstehen ist. tlbrigens sind womoglich die Worte nicht 
ganz so genau wie bei den vedischen Exegeten zu verstehen. 

Damit sind nun die kurzen Vorbemerkungen, die ich zur Ein- 
leitung in den Text fur notig halte, zu Ende, und ich gehe jetzt 
zu der Behandlung des Textes selbst iiber, wobei aus praktischen 
Griinden Text, Kommentar und Ubersetzung nicht von einander 
getrennt werden konnen. 


Atha Suparnadhyayah.^ 

Suktam I, 

I, sanpan^dni pavitrdni suktdny ekdda&dbhyaset // 

vdnchan putrdn paim vittar^ svargam dyur anandhatam // 1 // 

Zitat aus Rigvidhana I, 20, 3^, oder moglicherweise dort aus un- 
serem Texte zitiert;^ anandhatdy das nur an dieser Stelle vor- 
kommt, ist nicht in Grube's Index aufgenommen worden. 

^ SiEG Sagenstoffe p. 3. 

® Da die Akzente unseres Textes sehr oft fehlerhaft und unzweifeiliaft 
spaterer Zusatz sind, werden sie im folgenden nicht berucksichtigt. Da dies 
keine Textausgabe im eigentlichen Sinne des Wortes ist, nehnie ich naturlich 
auf Padapatha und varise lectiones nur insofern Rucksicht, als sie fur meine 
Vermutungen iiber die Verbesserung des Textes von Wichtigkeit sein konnen. 

3 Oldenberg ZDMG. XXXVII, 68. 

^ liber das Rigvidhana vgl. Scheftelowitz Die Apokryphen des RV. 
p. 25 £ 



208 


’Wer da S5hne, Vieh, Reichtum, Himmel, Alter und Nicht- 
blindheit wiinscht, der mag die elf reinen Gesange des Suparna- 
liedes studieren.’ 

sattvan;haparna 7 n amitadyutmi aprameym]i 
chandomaym]i vividhayajnatanm]i Tuarenyam / 
paksaii brhac ca bhavato rathavac ca yasya 
taiyi vainateyam ajarmn pi'a mivimni nitymn // 2 // 

rathavat = 7 'athaiyhtara sonst m. W. nicht belegt. 

^Den goldgefliigelten, von unermesslichem Glanz, unmessbaren, 
aus den Metra bestehenden, dessen Korper aus alien Opfern be- 
steht, den vorziiglichen, dessen Fittiche brhat und rathavat sind, 
diesen unverganglichen Sohn der Vinata verehre icb immer/ 

ye valakhilya mwtaydl% prasiddhas tesm^h tapd rddhena vivrd- 

dhatejadi j 

jdto gariiUndn pararnenvardy^^ali sa no ' 7 iiia 7 i% raksaUi paksi- 

rajah // 3 // 

Uber die Valakhilya’s naheres im nachsten Kapitel; dass Ga- 
ruda durch die Halfte ihrer Askese geboren wurde kehrt in 2, 5. 
6 wieder^ und vgl. MBh. I, 1462 — Der Ausdruck pa^^aine&va- 
raufjfiiah deutet auf spaten para^ne&vara, hier == Visnu, 

kommt wohl eigentlich erst episch vor. 

’Der durch die Halfte der Askese der bekannten Valakhilya- 
Heiligen geboren wurde mit gesteigertem Glanz, Garutmant, eine 
Teilinkarnation des hbchsten Gottes, er moge uns immer beschiit- 
zen, der Vogelkonig’, 

yan mangala^fi snpamasya vinatdkalpayat purd / 

amrtdrtham praydtasya tan me bhavatu 7 nangalain // 4 // 

Worauf dieser Vers hindeutet ist mir immerhin unklar, da 
19, 4, der den eigentlichen Segensspruch enthalt, nicht der Vinata 
gehoren kann. 

'Der Segensspruch, den Vinata friiher dem Suparna, als er 
nach dem Soma hinaufflug, zu Teil werden liess, moge er auch 
mir ein Segensspruch sein’. 

^ Vgl. aber auch uiiten 20, 4. 

2 Vgl. Oldenberg ZDMG. XXXVII, 68. 
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sitparnakhyanam ekatriTvi^advargasukfarjf) vamadeva rsir gam- 
dendralarksyah^ vhiatakadrusarpa deva devaids traisUcbkav^ chan- 
doll / parvany adhyayane brahmarhabhUrdva'^e ca viniyogali // 5 // 
tJber dieses Stiick ist oben p. 206 f. gehandelt worden. 

'Die Erzahlimg vom Suparna besteht aus Gesangen in 31 Ab* 
teilungen; Vamadeva ist der Seher; Garuda, Indra, Tarksya, Vi- 
nata, Kadm, die Schlangen (und) die Gotter sind die Gottheiten; 
das Metrum ist Tristubh. Die ritnelle Verwendung geschieht am 
Feiertage, beim Studium und beim Horen^ des Brahmanak 


2. dydvdprthivyau bhavato bhaginyau te mvirtimatyau caratas tti 

lokdn I 

dyaitr dslt tatra vinatd snparnl bhumis tu ndgy abhavat ka- 

drundmd Ij i Jj 

Die Fassuiig des MBh. ist hier sehr kurz, an diese Stelle er- 
innert nur bhaginyau in I, 1073 — Dass Himmel und Erde 
Schwestern sind kommt z, B. RV. I, 185, 5 vor; sonst sind sieja 
im allgemeinen Gatte und Gattin^ — Dass Kadru und SuparnI 
Erde und Himmel sind kommt ja auch in MS. und Kath. vor^, 
die Vorstellung aber, dass Kadru zugleich in Schlangengestalt auf- 
tritt®, kommt m. W. erst hier vor. 

'Himmel und Erde sind Schwestern, sie bewegen sich in sicht- 
barer Gestalt durch die Welten, Unter ihnen® war der Himmel 
Vinata als Adlerweibchen, die Erde aber war Schlange, Kadru 
mit Namenk 

te devasattre aparddJmuvantyau tato devair japahomath pra- 

bcidhite / 

prapadyetdvti- tdrksyam rsim bhaydrtte drstvaksi kadrva hu- 

tibhir vind§iiam // 2 // 

^ So die Handschriften ; das Stuck sollte naturlich eher abgeteilt werden. 

2 abhUravana ist wobl mxX.ahhisrava in der Bedeutung identisch. Dass es 
sicli uni die ’Besprechung des Brdimana* handelt, finde ich wenig glaublich. 
Warum sollte dann gerade der Suparnadhyaya rezitiert werden und bei wekhem 
Brabmana? 

3 Vgl z. B. Hopkins PAOS.^ 1894, p. CXLVI. 

* Vgl. oben p. 157 f. Iin SBr. ist ebenfalis Kadru die Erde, vgl. oben p. 
i6o. 

^ Die Lesart na^y in BD (wtZrl F pr. m.) ist naturlich minderwertig. 

® tatra = tayoh. 

— 20SI8. /. Charpentier. 
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Fiir die Form aparadhmiva 7 ityau (st. ""vafyau) vgl WHITNEY 
Skt Gr.^ § 449 j — Nach Brhaddevala V, 143 und MBh. I, 
2520 ff. (u. a,) sind Kadru und Vinata Tochter des Prajapati 
Daksa^ und mit dem Prajapati Kasyapa^ vermahlt. Das Opfer, 
das hier devasattra genannt wird, ist also offenbar das Opfer des 
Daksa, bei dem alle Gotter ausser Siva anwesend waren, und das 
(deswegen von ihm zerstort wurde (MBh. XII, 10208 ff. u. a.). 
Dass aber dabei das Auge der Kadru zerstort wurde, kommt 
m. W. anderswo nicht vor.^ 

’Bei einer Opfersitzung der Gotter hatten diese beiden einen 
Fehler begangen und warden demnach von den Gottern von Ge- 
beten und Spenden ausgeschlossen ; von Furcht gequalt floben sie 
zu dem Seher Tarksya, nachdem sie gesehen hatten, dass ein 
Auge der Kadru durch die Spenden zerstdrt worden war’. 

palahaparnavmtasya samidarthe grhmanau / 

tar ant au gospade kau cit pankamagna ubhav fsl jj ^ jj 

Die Episode mit den Valakhilya’s foigt in MBh. erst I, 1440 
ff. und ist hier wahrscheinlich spaterer Einschub, woriiber weiter 
unten am Schluss des Textes — Von einzelnen Wortern vgL 
MBh. I, 1443: pala§avptiikam und 1444: gospade. 

’Ein Paar Rsi’s, vor dem Hause urn Feuerholz aus Blattern 
und Zweigen des Pala^abaumes (zu holen), blieben, da sie liber 
eine Pfutze gingen, im Schlamme stecken’. 

panke san 7 tan rsm drstva valakhilyd/r\%s in gospade / 

indre^^a hasite kruddhas tatas tarksyam gatdli // 4 // 

Obwohl sanndn sehr wohl moglich ist®, lage doch magndn 
palaographisch ziemlich nahe (tMFC^ neben — Zu bemerken 

ist, dass wahrend im vorhergehenden Verse der Dual stand, hier 
und im folgenden nur Plurale vorkommen. 

1 Vgl. WiNTERNITZ WZKiM. XX, 34 f. 

2 Aditi =5 Kadra (vgl unten 6 , 4; 8, 3) ist ja schon in RV. X, 72, 4 Tochter 
des Daksa (vgl Edgerton im Idg. Jalirb. Ill, 21 1). 

® Hier Tarksya genannt. 

^ Im Epos heisst es ja, dass Siva, als er das Opfer des Daksa vernichtete, 
dem Bhaga seine Augen zerstorte (vgl Hopkins Epic Mythology p. 223). 

® Vgl z. B. Bhag. P. Ill, 13, 16: apam madhye . . . sannam ...gam 
u. s. w, 



*Als Indra die Valakhilya-rsi's^ im Schlamme der Pfiitze 
versunken sah, lachte er — zornig begaben sich dann diese zum 
Rsi Tarksya’. 

iapd'rddha^ tava ddsydinah sutam utpUdaydYidajam / 
indrasya vi nayed darpam dtviasambhdvitasya yah // 5 // 

Vgl. I, 3 und 2, 6 — Zu beachten ist jedenfalls die Lesart 
andaj a in BD. 

'Die Halfte unserer Askese wollen wir dir geben; erzeuge du 
einen eigeborenen Sohn, der den Ubermut des Indra, des selbst- 
gefalligen, bezahmen kann’. 

tapd rddhavYb vdlakhilyd 7 id/d% idrksyah pitvd makdyasdh j 
vinaidydT}^ dadhau garb ham dndajdnmn amtitama7n jj 6 // 

Beach tens werte v. 1. mahdsayah A pr. m. 

’Nachdem der weitberiihtnte Tarksya die Halfte der Askese 
der Valakhilya's getrunken hatte, legte er in Vinata einen Embryo, 
den besten aller Eigeborenen, nieder'. 

j. labdhvd bljavaram puT^yav^ kaunakl tu gurudarl / 

suddhaksetre ca sainpun^te kale 'mukta trir afidajdn // i // 

Statt §uddhaksjtre hat A pr, m. ""pakse, was aber kaum etwas 
anders als eine durch Mangel an Verstandnis zustandegekommene 
Verbesserung ist. 

'Nachdem SaunakI den besten Embryo, den reinen, empfangen 
hatte, wurde sie schwanger; und nachdem ihr reiner Mutterleib^ 
sich gefullt hatte, entliess sie zur rechten Zeit dreimal ein Ei^’. 

dturd sd iu sukroM ksatar^ krtvdgrajdndaje / 
bhidyamdnordhvaniskrdntd vidyun meghasakhdnibare // 2 // 

dturci ist ofifenbar hier 'krank im Gemiit, beschamP, etwa = 
hriyd dpannd in 3, 3; da aber hier kein Wort von den friiher ge- 

^ Man beachte den Plural hier und im folgenden Verse gegenuber dem 
Dual in V. 3 . 

* Das muss die Bedeutung des sonst m. W. nicht belegten Wortcs 
suddhdksetra sein, 

3 andaja hier oifenbar = nnda; ebenso im nachsten Verse. 



212 


borenen Sohnen der Kadru gesagt worden ist, liegt fiir Vinata 
nicht der geringste Grimd vor sich zu schamen. In MBh. I, 1085 
ist sie wiederum mit Recht vrldita, da die Sohne Kadru's schon 
geboren sind, ihre eigenen Eier aber noch leblos daliegen. 

’Krank im Gemiit machte die Schongehiiftete am erstgelegten 
Ei ein Loch — hervorgebracht stieg der der Freund der 

Wolke, gegen den Himmel’. 

hriyU, sd param dpannd cintayantl muhicr mtihuli / 

mad/iyamaifb nir bibheddndaTii jdto 'rkasya sakJidrunali // 3 // 

Vgl. MBh. I, 1085: andam bibheda, 

'Nachher wiederum von Scham ergrifFeii bedachte sie sich hin 
iind her; dann brach sie das zweite Ei entzwei, und Aruna, der 
Freund der Sonne, wurde geboren'. 

arune 7 ia jdtamdtrena sapid maid tapodhand / 

duskrta^fi kim mahdpunye pddahlno 'smi ca^di he // 4 // 

Der Inhalt des Fluches fehlt sonderbarerweise, ob er aber 
ausgefallen ist^, weiss ich nicht, da ich iiberhaupt starke Zweifel 
gegen die Echtheit dieses Verses hege, woriiber weiter am Ende 
des Kapitels. 

'Von dem eben geborenen Aruna wurde die Mutter, die as- 
kesenreiche^, verflucht: 'Was fur eine Sunde, du Hochheilige! 
fiisslos bin ich, du Grausige!’ 

tasmin prasute ravir djagama bruvan vdkyaifi devi dehlti 

mahyain / 

iava sutdyam mama vdjivegdn dhartuif^ iakto bhava ca mo- 

damdna // 5 // 


^ Der Blitz wird sonst nicht unter den Kindern der Vinata erwahnt, vgl. 
Hertel WZKM. XXIII, 301 A. i. Von indischem Standpunkt aus ware der 
Blitz ja eigentlich als weibliches Kind zu betrachten, vgl. saudcmani 'Blitz' 
und ’Apsaras' u. s. w. 

^ Hertel WZKM. XXIII, 303 A. i. 

® Vgl. imten 20, 4. 



vajtvegan scheint mir, obwohl keine Varianten vorhandeii 
sind, sehr verdachtig; doch getraue ich mir keine Verbesserung 
im Texte zu machen.^ 

Nachdem er geboren, kam der Sonnengott dahin und sprach 
(dieses) Wort:' Gottin, gib ihn mir! dieser dein Sohn ist fahig, 
meine schnellen Rosse(?) zu zugeln — und sei du unbesorgt^T 


Suktam II. 

garudasya jatamatrasya irayo lokcih prakampitali / 
prakmnpita mah% sarvd sasailava 7 iakanand jl i // 

Dieser Vers ist = Khila zu RV. I, 191 v, 3® mit der einzigen 
Ausnahme, dass dort die schlechtere LA. jataimtrena steht; vgl. 
ferner jatamdtro in MBh. I, 1093 — garudasya jdiamdtrasy a muss 
Gen. absol. sein, eine Konstruktion, die entschieden auf spaten 
Ursprung deutet."^ 

'Eben war Garuda geboren, da zitterten die drei Welten; es 
zitterte die ganze Erde mit ihren Bergen, Waldern und Wildnissen'. 

gagana^n ?iastacand 7 'drkav^ na jyotl^yisi cakdsati / 
devata bhayavitrasid ?mstacestas ca mdrutali // 2 // 

Khila zu RV. I, 191, v. 4 lautet folgendermassen: 

gagana'tfb naetpcaudrdf^kaf^ jyotisar^ na prakd&ate / 
devatd bkayavitrastd'^ mdruio na plavdyati^ // 

In tibereinstimmung damit BD jyoiisaTfp ?ta prakdsate (auch 
maruto an erster Stelle in d: mdruto nastacefasal^\ diese LA. ist 

^ Ich wiirde am ehesten an vajineyrm denken; vajineya- kommt frellich 
nur RV. VI, 26, 2 vor, und zwar in der Bedeutiing 'Heldensohn’ (aus vajin-; 
Sayana sagt freilich vdjinydh puirah); icii sehe aber keinen Grund, weshalb es 
nicht auch ’Ross-sohn' = ’Ross* bedeuten konnte. An cdjdneydn (ca^djdneydn) 
Hesse sich ja noch eher denken, ware es nicht wegen des Metrums. 

® Wohl wegen des Fluches. 

® Aufrecht Rigveda II, 673. 

^ Vgl. Whitney Skt. Gr.* S 300 b; Speijer Skt. Syntax p. 286 £f. (bes. p. 
289 n. 2), 

® bhayabhitds ca bei Scheftelowitz Apokryphen des RV. p. 70. 

® = p7'avdyati; mir sonst nicht bekannt (vlL Einwirkung von 
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schlechter, da jyotisam hier in verdrehter Bedeutung gebraucht 
wird. 

’Auf dem Hinamel schwanden Mond und Sonne, die Sterne 
leuchteten^ nicht; die Gotter waren ausser sich vor Furcht und 
der Wind horte auf sich zu bewegen’. 

naryo gar blimp na grhnanti samtidrali sosam dgatali / 
gavah k8lraviva7yitct vid7'avanti bhaydtiwdli // 3 // 

’Die Weiber erapfingen nicht, die Ozeane trockneten aiis; die 
Kuhe liefen krank vor Furcht umher ohne Milch zu geben’. 

bmh77iand vedavzbhrastdli sarvati'dszir uzvganidli j 
sai'vato gai'tida^p jndtvd iam eva kai^ana^ gcttdh // 4 // 

Dieser und der folgende Vers scheinen sehr verworreu zu sein 
und machen einen entschieden spaten, unechten Eindruck. Mit 
mehr Zusammenliang schildert MBh. I, 1239 Ereignisse nach 
Gariida’s Geburt. 

’Die Brahmanen kamen um die Veda’s, iiberall traten Schlaii' 
gen auf; von alien Seiten suchte man Schutz bei Garuda, nach- 
dem man von ihm Kunde erlangt hattek 

talah sa7w yathdsthdnarp tatksanenoragd^ gatdh / 
gariitmatsazTtbhave nastali ptmali sr stall svayaznbhuva H S II 

’Dann gingen augenblicklich alle Schlangen nach ihrem Ort; 
bei der Geburt des Garutmant verschwunden, vvurden sie von 
Svayambhu wieder ins Leben gerufen^'. 

inaghmaksatrajatandTp sarvaveda^az'lripdin / 
sahasrava7'sagarbhdpd77t agnisiambhah sma jay ate Ij 6 jj 

Nach Hertel^ hat dieser Vers moglicherweise eine altere 
Strophe verdrangt, was mir deswegen unglaublich scheint, weil mir 
die vorhergehenden Verse ebenso jung zu sein scheinen. Nach 

^ cakiisati Plur. nach Pto. VI, i, 6. 

^ ""oruga bei Grube ist wohl einfach Versehen. 

® Was die letzte Halfte des Verses bedeuten soli, vermag ich nicht zu ent- 
ratseln, babe aber nach den Worten ubersetzt. 

^ WZKM. XXIII, 303 A. 2. 
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MBh. I, 1090 ff. lag Garuda 1000 Jahre im Ei, worauf dieser Vers 
offenbar hindeutet; iibrigens kann er — vielleicht mit schlichten. 
Anderungen — selir wohl aus irgend einem Zaubertext stammen. 

’Fur die unter deni Sternbild Magha geborenen, fiir die deren 
Leiber alle Veda’s sind^, und fiir die, die tausend Jahre im Mutter- 
leibe gewesen sind, tritt Stillung des Feuers (durch Zauber- 
mittel) ein’. 


Siiktam in, 

ojasvinmfh vlram asahyasahay^ stosjamy ahmp 

vainateyam / 

matarm]% yo niraknnai kadrvd ddsye parajitam // i // 

Vgl. 28, 2: vDyam asahyasakam — Der Vers geliort ziemlicli 
sicher niclit dem ursprlinglichen Gedicht an, woriiber weiter imten. 

'Den kraftigen Helden, der den Unwiderstehlichen bezwingt, 
will ich lobsingen, den Garuda, Sohu der Vinata, der seine von 
Kadru ziir Sklaverei besiegte Mutter loskaufte.’ 

tad asya kanna vaksydmi vahiateyasya srlmatdl% / 

prtk(z)vydm prathitayaSasah somdharanajam mahat jj 2 jf 

Hertel^ liest mit D prathitayasah, was mir weniger glucklich 
scheint; spater^ liest er aber, ohne das Vorhergehende zu er- 
wahnen, prthvydm, was ohne Zweifel richtig ist. 

’Diese seine Tat will ich verkiinden, des majestatischen Vi- 
nata-Sohnes, dessen Ruhm tiber die Erde verbreitet ist, (die Tat), 
die gross ist und aus dem Somaraube entstanden.' 

kadruk ca vai suparnl ca pasprdhdte svarupayoh [ 

sd kadi'-uh suparMzn ajayat sdbravlt jj 3 // 

Ich lese mit OldenberG^ svarupayoh statt so" — Der Vers 
setzt sich aus einem HalbSloka^ und einem Prosazitat aus TS. VI, 


^ Vgl. unten 27, 3. 

2 WZKM, XXIII, 303. 

3 1 , c. p. 328 A. I. 

ZDMG. XXXVII, 69. 

Die Worte kadrui ca vai supai'm ca sind in der Kas, zu Pan. IV, i, 7^ 

zitiert. 
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I, 6, zusammen, die mit grosser Wahrscheinlichkeit einen al- 
teren (Tristubh)vers verdrangt haben. Dass darin sich irgend- 
vvelche Notiz von dem Siege der Kadru vorfand ist nicht tin- 
glaublich nnd brauchte an sich dem Gang der Erzahlung nicht 
vorzugreifen. 

'Kadru und Suparni wetteten, indem sie ihre eigene Personen 
einsetzten; Kadru besiegte die SuparnT, sie sprach’: 

[satyaT^ kilaitad apare vadanii durU>tmakaif\% dirghajatyUh 

sadaiva j 

aprajndna kalahe yd sutam me kdnd ghordni vacandni 

krntati //4//7 

Ich setze diesen Vers deswegen in Klamiiiern, weil er oifen- 
bar an unrichtigem Platz steht; er muss eine Rede der SuparnT 
enthalten, worin sie sich beklagt, dass Kadru ihren Sohn — d, h. 
natiirlich Garuda — geschmaht hat. Nun bezieht sich aber das 
am Ende von 3 stehende sdbravlt in TS. auf Kadru, der der 
nachste Vers also gehoren musste; dann ware ein Vers der Kadru 
ausgefallen, in dem sie auf Garuda mit Scheltworten losgegangen 
ware. Das hatte nun hier erstens absolut keinen Sinn, und zweitens 
war nach der unzweifelhaft altesten Form der Sage Garn^ m 
dieser Zeit noch nicht geboren} Der Vers gehort also offenbar 
nicht hierher, kann aber moglicherweise irgendwo in 9 zu Plause 
gewesen sein (vll. nach 9,2 ?). Die offenbar zerstorten Worte 
duratmaka'!^ dlrghajdtyah sadaiva hat Oldenberg zu verbessern 
gesucht, indem er an durdtmakds tiryaggatdJi sadaiva denkt, was 

ein metrisches Schema — / ^ ^ — w geben wiirde 

und ihm deswegen weniger glucklich zu sein scheint Ich hatte 
friiher die Vermutung gewagt, dass man etwa durdtmakay\h dlrgha- 
jikvydh sadaiva lesen konnte; Dlrghajihvf war nach Ait. Br. 

II, 22, 10 eine Damonin, die das Morgenopfer beleckte und es 
mit ihrer giftigen Zunge zerstorte^ — also wohl eine Schlangen- 
damonin. Irgend welche Beweise dafiir, dass sie mit Kadru in 
Verbindung gestanden hat, lassen sich aber nicht vorbringen, und 
so war diese Vermutung eine ganz und gar unsichere, obwohl 

^ Vgl. oben p. 190 £ 

® Darliber weiter unten nach dem Texte, 

® Nach Pan. IV, i, 59 ist dies die im Veda (chandasi) vorkommende un- 
regelmassige Femininform, sonst heisst es naturlich dirghajihvu.. 

* Vgl. auch MBh. Ill, 16605. 



nach H. 1303 dlrghajihva gerade ’Sclilange* bedeutet. Nachher 
habe ich aber gefunden, dass im Jat. II, pp. 145, 12. 27; 146, 3; 
147, 12; 148, 15 die Schlangen mit dem Namen dlghajatika be- 
zeichnet werden, und dass also die Lesart des Textes dlrghajatydh 
die richtige ist. Also ist wohl m. E. am ehesten nur d^iratmakar^ 
statt dur^ zu verandern und die Ubersetzung soli etwa folgender- 
massen lauten: 

'Richtig furwalir sagen die anderen dieses: <(’Frevelhaftigkeit^ 
gehort ja immer der Schlange’, die sie in dem Wortstreit, ohne 
raeinen Sohn zu kentien, (gegen ihn) grausige Worter schneidet^, 
die Einaugige.’ 

prekmsva pdrmfb vmate sitparni sauparnmit caksur iti vai 

h'zitam me / 

asvdli sveto nyakasista sthdnau tasydsa 7 C [krsi^as] tiryann 

ava vdti vdlah //$// 

Ich lese mit Oldenberg preksasva pdrav^ flir preksydh 
{preksaJi B) supdraf^ und nyakasista fiir 'nag aszsta^ obwohl ich 
nicht vollig iiberzeugt bin, dass er mit letzterem das Richtige ge- 
troffen hat. Was d betrifFt bin ich etwas unsicher; behalten wir es 

unverandert bekommen wir einen pada — / — ^ 

mit 13 Silben, was natiirlich nicht angeht. Ich mochte deswegen 
entweder krsnas oder tiryann tilgen; wegen des in 6, i b folgenden 
na vdlam pasydzni mochte ich am ehesten thyann behalten, gebe 
aber gern zu, dass auch eine Lesart: tasydsau krsna ava vdti 
vdlah sehr wohl moglich ist.^ 

'Blicke nach der anderen Seite, o Vinata SuparnI — *ein 
Adlerauge’ so habe ich furwahr sagen gehort; ein weisses Pferd 
hat sich eben an einem Pfahl gerieben, sein [schwarzer] Schweif 
weht schrag hinabk 

6 . d nti dldhlsa un nu madezia madyasi na vdlam pasydzni kim 

d pasyasi / 

yady aivah sveto yadi vdpi krsj^ah kiifb nn kena nu kathaYji 

nu pasyasi /jiU 

^ Hertel 1. c. p. 304 scheint krntasi zu lesen, obwohl er das nicht aus- 
drucklich sagt. 

® Es mag sein, dass es von Anfang an an diesem Punkt zwei verschiedene 
Versionen der Sage gab, namlich: 1) das Pferd ist ganz und gar weiss — das 
Pferd ist weiss mit schwarzen Flecken, und 2) das Pferd hat einen Schweif — 
das Pferd hat tiberhaupt keinen Schweif. Beide waren dann hier mit einander 
vermischt worden. Doch ist das ja nur eine lose Vermutung. 
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Mit OldENBERG^ lese ich a 7i2i d^dhlsa tm mi fiir a 'mi dldihlsa 
un ?ta bei Grube iind ebenso in d kathm]i 7m statt k, na. Olden- 
BERG hat ohne Zweifel auch darin Recht, das fur in b ein an- 
deres Wort eingesetzt werden muss, umsomehr weil a-pa§- bisher 
nur in AV. IV, 20 , i und zwar in der Bedeutung ’anschauen’^ 
belegt ist. Was aber eingesetzt werden konnte, verstehe ich leider 
nicht; Varianten sind nicht vorhanden, und das einzige Wort, das 
ich mir hier als passend denken konnte, ware wohl etwa tvmn, 
Moglich ist auch, dass etwaige Unordnung dadurch eingetreten 
ist, dass sowohl b wie d auf dasselbe Wort enden. 

’Siehst da das wirklich^, oder bist du ganz wahnsinnig? Ich 
sehe den Schweif nicht, siehst du ihn denn? Ob das Pferd weiss 
ist Oder schwarz — was, wodurch, wie siehst du denn das?’ 

amtav^ vai iva'ip vadasi [kad^'u] kdne '^pratighrdadarmne / 

sarva&vetar^ hy aham manye 7idsya vdlo 'sii ka§ca7ia Ij2lf 

Wie OldenbeRG^ betrachte ich kadni als Glosse zu kdyie; das 
Wort pratighr&tadaHane passt schlecht zum Metrum, und zudem 
ist pratighars- m. W. niemals belegt — ich mochte deswegen 
eher nighrsta^ (oder moglicherweise vi^) lesen — Mit Hertel® 
lese ich vdlo fiir krsno des Textes, und das schon deswegen, weil 
krmo, das hier etwa ’schwarzer Flecken’ bedeuten mitsste, auch 
sprachlich jedenfalls sehr bedenklich ist. Hertel sagt ferner: 
’Oldenberg muss mit seiner Auffassung, dass des Rosses Schweif 
beim Reiben an dem Pfosten hangen geblieben ist, so seltsam 
dies tins anmutet, Recht haben’, Bedenken wir aber, dass im 
MBh. das Pferd in Wirklichkeit keinen schwarzen Schweif hat, 
sondern dass sich nur einige Schlangen in schwarze Haare ver- 
wandelt und sich an ihm gehangt haben, und bedenken wir ferner, 
dass uns im jetzigen Suparnadhyaya absolut nichts weder von 
der Geburt der Schlangen noch von den Vorrichtungen der Kadru 
bei der Wette uberliefert ist, so diirfen wir womoglich die Ver- 
mutung wagen, dass sich die Geschichte hier in ahnlicher Weise 
abgespielt hat wie im MBh, Dann konnte aber der aufgehangte, 


1 ZDMG. XXXVII, 70, 

® VgL Whithey-Lanman AV. p. 184. 

^ So Oldenberg; Hertel 1 , c. p. 304 ubersetzt: 'bist du bei Sinnen’, ebenso 
Johansson Solfageln p. 43. 

^ Dem Hertel 1 . c. p. 304 A. 7 zustimmt. 

® 1 . c. p. 304 A. 8. 
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aus Schlangen bestehende Schweif sehr wohl beim Reiben am 
Pfahl hangen geblieben sein. 

'Liige furwahr redest du, Einaugige, deren Auge ausgerissen 
ist. Ich meine, er ist ganz weiss, er hat ja gar keinen Schweif’. 

yaz>at tvmyi dvabhymp vinate supan^i cakmrbhyam pasyasy 

arunasya maiali / 

tavac cen nliham ekeiia pasye tad dasl tava sya^ji tvam u va 

viama sycih //3// 

OldenberG^ will na a/iam lesen und fad tilgen; Hertel und 
Johansson^ aussern dariiber nichts. Ich kann Oldenberg hier 
nicht folgen, da tad fiir den Sinn des Verses notwendig ist; es 
fehlt ein korrelatives yad in a— b.^ Die Ubersetzung soil namlich 
folgendermassen lauten : 

’Wenn ich es mit einem Auge nicht sehe, wahrend du, o 
Vinata SuparnT, Mutter Aruna’s^, es mit zwei Augen siehst, da 
will ich deine Sklavin sein — oder sei du die meinigel’ 

dasl te slant iha sarparnatar yad dhy etad eva na 

bravlsi / 

mama va tvam adite dasyam adya karhyasi ha^ita vedava 

gaiva lUII 

vedava gatva Oldenberg nach BD statt des sinnlosen ced 
avagatva der ubrigen Hdschr. 

’Ich werde hier deine Sklavin sein, o Schlangenmutter, falls 
du dies nicht unwahr redest; oder auch wirst du, Aditi, bei mir 
Sklavendienst verrichten — wohlan, gehen wir hin, es zu er- 
kunden !’ 

'^dutam pra Imyvo matarisvana dsasavo vaksyati tad yathd- 

tatham / 

ubhe vd svayam eva gacchdva kadni vaJidmi tvd vdj% caraii 

yaii'dsau [js/l 


^ L c. p. 70. 

2 Solfageln p. 44. 

® Vll. las man mspvunglich: yavad yad dvabhyam usw. (?) 

^ Dariiber dass Vinata hier Mutter des Aruna benannt wird, werde ich 
weiter unten handeln. 
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hinvo BD richtig statt hmvo^ — Der erste pada ist unvollstandig; 
OldenberG^ mochte etwa an mdimd§vdna^ ahum denken, was 
ja moglich ware. Einfacher viellei'cht d mdtarisvdnani 'zu M.’; 
freilich kommt ja d selten mit Ackusativ vor und besonders in 
der Stellung vor dem Hauptwort^, aber in der ziemlich destruierten 
Sprache unseres Textes ware doch so was gut denkbar.^ 

'Wir wollen einen Boten senden Matari^van; lass uns 

ihn bitten, dass er uns die Wahrheit sagt. Oder lass uns beide 
selbst gehen, o Kadru, ich trage dich dahin wo jenes Pferd sich 
aufhalt’. 


Suktam IV* 

7. esa vdlo lambate vrksasankau kaccid enam pasyasi Imnba- 

mdnam / 

jitd me 'si samudrasdksydc^ chudrd me bhava tv am d 

sramcit jlijl 

d hramdt nach Oldenberg fur dsramdt bei GruBE — Dass Kadru 
hier das Meer zum Zeiigen anruft, hangt wohl damit zusammen, 
dass sie beide liber das Meer geflogen sind, und dass kein andrer 
da anwesend ist®, vgl. auch die Beschreibungen des Ozeans in 
MBh. I, 1207 ff. 1227 ff. 

'Da hangt der Schweif am Baumstumpf, siehst du ihn da 
wirklich hangen? von mir bist du besiegt — das Meer ist mein 
Zeuge — sei nun meine Sklavin bis zur Ermiidung’. 

samudre ramaniyakavjfb dvlpar^i iuiruma hdhvatam / 
ndgdndm dlayam pdi'va^% tatra no vinate vaha //2// 

Vgl. zunachst MBh. I, 1282: 


^ Vgl. Pan. VIII, 4, 15. 

® 1. c. p. 70. 

® Vgl. Macdonell Vedic Gr. p. 419. Geblieben ist wohl eine Spur von a 
cum accusative in adverbiellen Ausdriicken wie a-maranain, a-kaniham u. s. w. 
(vgl. Speijer Skt. Syntax p. 122), 

^ a kommt sonst hier nur als Verbalprafix vor, ausser in 7, i, wo nach 
der Verbesseriing Oedenbergs a sramat zu lesen ist. 

^ °saksya bei Grube ist wohl nur Versehen, da er im folgenden chudra 
schreibt. 

® Man vergleiche z. B., wie Buddha vor Mara sich auf die Erde als Zeuge 
beruft, vgl. Kern Buddhismus I, 88 u. s. w. 
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nagmmn alayam bhadre surantymyi carudar§anain j 
sa7mid7^o,k2iksd/v ekoMte tati'a vinate 7 iaya // 

Dass diese beiden Verse auf einer gemeinsamen Vorlage beruhen 
ist ganz offenbar; diese lautete wohl etwa so: 

saimidi^e ra^na'iyiyakani^ sti§7'U77ia cdrudai^atiam / 

7idganmi dlaya77t bhadre tatra 77id^}% vmate vaha jl 

Dass dieser Vers im Sup. des Metrums wegen eine Umdichtung 
ist und Wohl eine altere Tristubh verdrangt hat, scheint rnir kaum 
zweifelhaft zu sein: 

'Im Meere liegt die Insel Ramamyaka, so haben wir stets^ 
vernomtnen, von Alters her ein Aufenthalt der Schlangen — trage 
uns dorthin, o VinataT 

varsasy ah^uiii huT-i iday^ garutmay^s tdr'ksyasya ptitras tvam 

ajdstaneTite^ / 

na iddrsdndy^ vihaga dvijendra socaiy apatyam iti vai srufam 

me l/sll 

Rede der Vinata, wie der folgende Vers zeigt. 

Hier tritt nun zum ersten Mai Garuda auf, was offenbar dazu 
stimmt, dass in MBh. I, 1239 jff geschildert wird, wie Garuda aus 
dem Ei kroch, unmittelbar nachdem Vinata die Wette verloren 
und Sklavin der Kadru geworden war, Wenn wir ferner MBh. 
I, 1263 f: 

ta^ah kd7naga7ndh paksl kdmavlryo vihanga^nah / 
aru'^aifh cdimanah prstha7n dropya sa pitur grhdt // 
mdtur aitiikaiit dgacchat paraTyi tlrafn mahodadkeh f 

mit 8, 2 (unten) vergleichen, wo Garuda p7^ahiio ^rtmena auftritt, 
so gewinnen wir, glaube ich, ziemliche Klarheit in der hier ge- 
schilderten Situation, 

'Warum vergiessest du jetzt Tranen, o Garutmant, du bist 


^ Dass so zu schreiben ist, und dass 7 'amaniyaka ein Eigenname ist, be- 
lelirt uns MBh. I, 1303 zur Genuge; vgl. auch Hopkins Epic Mythology p. 27. 
^ saSvatam Adv. =» sasvat. 

® Mit Oldenberg 1. c, p. 71 A. I miatanemeh zu lesen ist nicht absolut 
notwendig, da Garuda selbst in 19, 5 Aristanemi genannt wird. 
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ja Tarksya’s Sohn, o Aristanemi. Nachkommen soldier Eltern 
weinen nicht, du Vogel, Konig der Vogel, so habe ich gehort’.^ 

drfth]% vai te vinate nayanty^ '^apanaiahriyd tv ani'riasya 

mdtah j 

ya dcdrydn yuvato na cakntr itthmyi vai te ' sriwiiikhali 

patanti //4// 

Der Vers befindet sich ofienbar in starker Unordnung und 
lasst sich in seiner jetzigen Gestalt nicht einwandfrei iibersetzen. 
In a fehlt eine Silbe, die wahrscheinlich durch den Akkusativ des 
person!. Pron. 2. Person zu ersetzen ist. Diese mag te gelautet 
haben, da diese Form im Veda als Akkusativ vorkommt^, dann 
ware es: drttiv^ vai te(jeyvinate fiayanti, wo ein te natiirlich init 
ausserster Leichtigkeit ausgefallen sein kanii. In b gibt apa 7 iata- 
hriyd natiirlich keinen Sinn^ — ’unverschamt’® ist ebenso unmog- 
lich wie jede andere Ubersetzung; von den Hdschr. hat B apayiata- 
/lydttvarui^asya, D anapatahydtvarmii^asya, w^as keine Leitung ge- 
wahrt. Unter Hinweis auf 21, 4: abhrdtd bhmtra ganido ^mneiia 
aputrd mngd vinatd stipangl versuche ich anapatyd^ tv^^ani^ artma- 
sya Mdtah ’ohne Nachkommen (— Sohne) bist du, Mutter des 
Aruna’ — der Hohn gegen Aruna, weil dieser seine Mutter in 
der Sklaverei verlassen hat, macht sich darin leicht bemerkbar. 
Wahrend nun weiter d unversehrt zu sein scheint, bietet c offen- 
bar ein hochst schwieriges Problem dar: wenn das wirklich 'welche 
nicht . . . Lehrer sich verschafFt haben’*^ bedeutet — und anders 
kann man es wohl nicht fassen, wenn man. nicht eine vollig un- 
heilbare Wirrnis annehmen soil — so wiirde man doch zuerst am 
ehesten cakrire zu erwarten haben; doch das mag in diesem Text 
nicht so streng urgiert werden. Schlimmer ist yuvato, dass doch 
kaum 'jugendliche’ bedeuten kann, und, wenn dem auch so ware, 

^ Vgk 5, 5 oben. 

* Oldenberg 1 . c. p. 71 A. 2 will niya^ity lesen — soviel ich verstehe 
ohne Grimd. 

* PiscHEL ZDMG. XXXV, 714 ff,; Macdonell Vedic Gr. p. 300 n, 14 weiss 
natiirlich davon nichts. 

* apanata- kommt nur in XI, 7, 3, 3; Karikh. Br. 10, i vor, beidemal 
in der Bedeutung 'ausgebogen’l 

^ So Hertel. 

® a 7 iapatyd- als Adj. ist in AV. XII, 4, 25 u, a., als Subst, (’Kinderlosig- 
keit’) schon RV. Ill, 54, 18 belegt. 

^ VgL Hertel 1 . c. p, 305. 
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doch keinen Sinn gibt. Man .mochte wohl am eliesten ^Viyuvano 
denken zu verandert, nicht unmdglich), was im- 

zweifelhaft einen Sinn gabe, metrisch aber sehr schlecht zii scheint. 
Die libersetzung kann natiirlich unter solchen Umstanden iiur auf 
approximative Richtigkeit Anspruch erheben. 

’Qual furwahr bereiten sie dir, o Vinata; sohnlos bist du, o 
Mutter Aruna’s. Die Jiinglinge (?), die sich keine Lehrer verschafft 
haben, fliegen wahrlich in dieser Weise tranengesichtig umher’. 

ahav^ vaJiami pari td7i vahdmi sarpdn vahcmii yathd duskrta- 

kdrini / 

dv^pdnt samttdrasya vahdmi duskrt kadru^t saputrdm udakaofi 

sprianti7)i^ fl^lj 

Antwort der Vinata^ — duskrtakdrinl, das das Metrum stort, kann 
mdglicherweise erklarende Glosse eines nicht vollig verstandenen 
dtiskrtakannd oder ^karman^ (ep.) sein. 

Ich trage (sie), ich trage sie umher, ich trage die Schlangen 
wie eine Sunderin; nach den Insein des Meeres trage ich, Arme, 
Kadru samt ihren Sohnen, sie, die das Wasser beruhrt'. 

8. yas te kumdras tarunali sttpanyi yasya sdkkdh paiatdli khe 

mtdanti J 

taf}i presay asva balina^jh sa etti sarvdn asmdn 7iayaiu yaira 

suiyah /{i/l 

Rede der Schlangen (oder der Kadru) an Vinata — sdk/id in der 
Bedeutung Tiiigel, Fittich* ist jedenfalls hoclist selten, wenn iiber- 
haupt belegt; m. E. ware ttidanii (sclilichte Anderung) des Sinns 
wegen besser als nudanti. 

'Dein jugendlicher Sohn, o SuparnT, dessen Fliigel beim Fliegen 
gegen den Himmel stossen — sende ihn, den Kraftigen! Moge 
er kommen und uns alle dorthin fuhren, wo die Sonne ist\ 

aka'iyh suparnali pi'ahito ^runena sarpadi karisydmi yad aha 

§tmgl / 

d rohata^ slisyata me sarlrai/Yh volhd ^smi sarvdn acirer^a 

siiryam //z// 

1 Bertel’s sprsanil halte ich fiir unnotige Anderung. 

^ Der zweite Erklarungsversuch Oldenberg’s ( 1 . c. p. 72 A. i) ist nicht 
richtig. 

» Pan. IV, I, 12. 



ktngl als N. pr. der Vinata kommt nur hier vor; daneben aber 
kunga in lO, 2; 15, 5; 22, i; 29, i, 4^; als Sohn der Vinata heisst 
Garuda iaungeya in 17, 4, 5.^ Woher der Name stammt ist mir 
nicht bekannt; bei Pan. IV, i, 117 wird als mannlicher Name 
kmga genannt und vorgeschrieben, dass das Patronymicum 
kaunga lauten soil, wenn es sich urn einen Bharadvaja handelt, 
sonst kaungi; dazu gehort offenbar kimga in A^v. Sr. XII, 13, 5; 
Laty Sr. IV, 6, 20 n. s. w.^, kaungayani Varn^a Br.^ und kaungipuira 
Brh. Ar. Up. VI, 4, 31 (== VI, 5, 2 K.). In welchem Verhaltnis 
zu diesen alten Lehrerfamilien die spatere Dynastie der ^imga’s 
(184—72 V. Clir.) gestanden liat, weiss man wolil gar nicht. Weil 
nun kunga und mngl unterschiedslos gebraiicht werden — als 
subst. scheint kungl Ticus infectoria’ erst sehr spat vorzukommen 
— gab es wohl fiir Panini keinen Grund, das Wort in seiner Femi- 
ninbildungslehre zu beachten, und soviel ich weiss, findet es sich 
weder bei ihm noch in den Kommentaren.® Irgend welchen Schluss 
auf das Alters verhaltnis zwischen Suparnadhyaya und Panini kann 
man deswegen leider nicht gut ziehen — Ich habe slikyata in den 
Text eingesetzt statt klisyata (D hat slikatti), da letzteres gram- 
matisch und des Sinns wegen entschieden schlechter ist.® 

Ich Suparna, angetrieben von Aruna’, werde das tun, was 
Sungi sagte (versprach), ihr Schlangen; steiget auf, hangt euch 
an meinen Leib, in kurzer Zeit flihre ich euch alle nach der Sonne^, 

ilkBnah suparna balmdha marlcyali suryasya ta nali pra- 

dahanti bhogm / 

, namah paiangaya ni vartta sadhtc yatra mata aditis tatra 

gaccha //3// 

Es mag zweifelhaft sein, ob nicht statt sttpai'^a der Voc. supan^a 
einzusetzen ist; doch bedeutet ja nach Nigh, i, 5 supari%a auch 
'Sonnenstrahr®. und es mag ja moglich sein, dass gerade hier ein 
Beleg dieser Bedeutimg vorhanden ist. 

^ Vgl. auch sung'dvacas in 18, 3. 

^ Auch in Da^ak. ed. Wilson p. 93, 6 . 

* In Macdonell & Keith Vedic Index II, 384 fehlt naturlich dieses Sufiga 
und wird erst p. 395 ini Vorubergehen erwahnt. 

^ Weber ISt. IV, 372. 385. 

® Bei Liebich Panini p. 102 fi. findet es sich jedenfalls nicht. 

® s/zs- niit Ack. z, B. MBh. XII, 10948. 

^ Aruna reitet wohi wie im MBh, auf seinem Riicken (vgL oben zu 7, 3) 
prahito ist also ungefahr so viel wie codito, 

® VgL oben p. 127, 
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’Scharf sind die Strahlen, an video Orten sind die Strahlen 
der Sonne, sie verbrennen unsere Korper.^ Heil dem Vogel! 
Kehre nur schnell nach unten! Fahre dorthin, wo Mutter Erde 
(Aditi) isti’ 

alani suryasya sadanam gatcna dagdha nas tanvah savifuh 

sikhabhih / 

vihaya vd tvd pra patdma blmmau ni vartta vd kiku 7 ie 

7iodyamdnali. // 4 // 

Besser ware vielleicht codyamd7tali, obwohl eine solche Ande- 
rung nicht notwendig ist.^ 

^Genug mit der Fahrt nach dem Sitz der Sonne; unsere Leiber 
sind verbrannt von den Flammen des Savitar. Entweder wir ver- 
lassen dich und stiirzen uns zur Erde, oder du kehrst um, o 
Vogel, (von ims) angetrieben’. 

idavfi na sadhu yad ida^% suparni stitdn mamaindn avakat 

sadhasthe / 

vicestaind7icm iiragdii a^aktdn javena suryain prati dahya- 

7ndnd7i // 5 // 

Kadru an Vinata — ich schreibe aiakimt (*schwach, unfahig') 
statt asaktdn, das hier keinem Sinn gibt. 

'Es ist nicht recht, o Suparni, dass er diese meine Sohne 
nach jener Stelle fiihrte, die sich windenden Schlangen, die 
schwachen, in Eile nach der Sonne, nm verbrannt zu werden’. 


Suktam V. 

p. ete sdvyasya tapasdbhitaptdli ksitau vm^ttmite ‘^rnna bhoga- 
, vantali / 

ahmYb 7 za vmdazni sutdndif^ 7ia ceha tdrksyah sa hi 

&mina vidyai // i // 

M. E. ist dies Anrede nicht der Vinatcl^, sondern der KadfTi 
an Amfia; alles hangt dabei an dem Worte hatini, das auch in 

^ bhogah . . , ahes ca phanakoyayoh, AK. Ill, 4, 3, 24. 

® Es scheint oft sehr schwierig m sein, zwischen Formen von nodayati 
imd codayati einen Unterschied zu machen. 

s So Hertel WZKM. XXIII, 306; Johansson Solfageln p, 45. 

15 — 20318. /. Charpenticr, 
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der teilweise sehr unbeholfenen Sprache unseres Textes unmoglich 
richtig sein kann. Es muss statt hati'ifii irgend ein anderes Wort 
eingesetzt worden, etwa niit der Bedeutung 'Wohlsein' oder ’Schutz, 
Zuflucht’; ich glaube ziemlich getrost statt hatiip, hier hiimyi lesen 
zu diirfen, wodurch alles ziemlich zurechtgelegt wird. Also; 

*Diese Schlangen min, verbrannt durch die Glut der Sonne^, 
verweilen hier auf der Erde, o Aruna; ich vermag kein Heil fiir 
meine Sohne zu sehen, und Tarksya ist nicht hier, er wiirde sonst 
Schutz wissen’. 

etat te karma panisa^i stiparna yat sauraseyan aroaho balat 

ivam I 

arita kadrur vadati dagdhaputra nlcair varticthali prabhavatsic 

7 tityam // 2 // 

Aruna (oder Kadru?) an Garuda. 

Ich lese mit JOHANSSON^ sttparna statt snparni bei Grube, 
das keinen Sinn gibt — sauraseydli lieissen die Schlangen, da 
Kadru bisweilen Sti 7 'asd genannt wird.^ 

’Das war eine grausige Tat von dir, o Suparna, dass du die 
Sohne der Surasa mit Gewalt fortgeschaffen hast; gequalt lasst 
Kadru, deren Sohne verbrannt worden sind, ihre Stimme ertonen^ 
— immer wirst du dich (von jetzt an) unter den Machtigen niedrig 
bewegen’. 

ahhi kra^ida stanayodayodadJmxit sainds ids te [parja?tya] 

giribhiJi sanity dpah / 

d hantu sesah Sikkararti girlT^dm gacchantu sarpdh salilasya 

madhyam // 3 // 

Dieser Vers und der folgende enthalt das Gebet Kadru’s an 
Indra, vgl. MBh. I, 1285 if, — Die Wdrter abhi kranda stanaya kom- 
men als Versanfang in RV, V, 83,7 u,s. vor; vgl. auchjataka 
75 g» I, — parjanya ist ofFenbar von einem unkundigen Ab- 


* Vgl. MBh. I, 1286: sarpfinmn suryaiaptunam, 

® Solfageln p. 46 A. i. 

® B hat saurabheym, was an sich nicht ganz unmoglich wiire, da su7'abhi 
^ ’Erde' sein kann (Erde = Aditi = Kadrfi). 

^ Wahrscheinlich mit Hinweis auf die folgende Bitte an Indra. 

® Vgl. Bloomfield Concordance p. 90. 
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schreiber eingeflickt worden; es stort das Metrum und ist zudem 
unrichtig, da Kadru sich, wie das MBh. zeigt, an Indra wendet.^ 

'Briille, donnere, lass die Wolken aufziehen^I Mogen deine 
Wasser mit den Bergen gleich (hoch) sein! Moge gjesa^ den 
Gipfel der Berge schlagen, mogen die Schlangen in die Mitte des 
Meeres geraten’.^ 

ekodakani parafu aparam astu mm:hdukika vadatu sarvaratram / 

'^upa dugdkapadlm dukantti inrla etu sikalam iccha- 

mdnali I j 4 j I 

Die padds c — d koniien offenbar nicht in Ordnung sein, und 
OldENBERG® hat es versiicht, sie notdurftig zu verbessern, wozu 
man auch die Ubersetzung Bloomfield’s^ vergleiche. Eine 
Schwierigkeit liegt zunaclist darin, dass Formen von upa-duh- sonst 
nicht vorkommen. Weitcr sind beide padds unterzahlig, was auch 
bei Gutheissen der Verbesseriing mrga fiir mrla — die iibrigens 
schon in D dasteht — der Fall ist. Zudem lasst sich nicht vsagen, 
was fiir ein Subjekt zu duhantn hinzuzudenken ist. Da ich dean 
noch nichts besseres zu sagen weiss, versuche ich nach dem Text, 
so wie er dasteht, zu iibersetzen. 

’Ein Wasser moge jenes Ufer und das diesseitige’ sein, das 
Froschweibchen soli quaken die ganze Nacht hindurch; m5gen sie 
die Kuh®, deren Spur Milch ist, melken, das wilde Tier soli laufen, 
feste Erde suchend’. 

svargaii lokd^is caksusd 'nv emi nidtar aham ojasd iarasd 

balena / 

atha kathm\i ddso * S7ni jdtdh kh\i svit '^papa^i cakarthdtho 

pita me dtibcaritav^ cacdra 1 1 S 1 1 

^ Erst in dem spateren Epos scheint Indra als Regenspender mit Parjanya 
ganz identisch zu sein, vgl. Fausboll Indian Mythology p. 98; Hopkins Epic 
Mythology (=5 -GIAPh. Ill: i B) p. 129. 

^ Dies muss die Meinung udayodadhm sein, obwohl der Ausdruck sehr 
uobehoifen ist. 

^ Die ScHlange, die auf dem Boden des Ozeans ruin und die Erde tragt. 

* Ziir Ubersetzung dieses und des folgenden Verses vgl. auch Bloomfield 
JAOS. XVII, 179. 

^ 1 . c. p. 73 A. I. 

« JAOS. XVII, 179. 

Uber apGLi^a steht das ricbtige schon im pw.; sonderbarerweise hat Bloom- 
field das nicht bemerkt. 

s Wohl der Himmel nach Nigh, i, 4 (vgl- Nirukta ed. Bibl. Ind. I, p. 37^)* 
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Der letzte pada ist ojGfenbar korrupt, da er i6 Silben zahlt, 
was naturlich nicht angeht. M. E. ist die Korruptel so entstan- 
den, dass man ein urspriingliches cakara veranderte, worauf ein 
Abschreiber das erklarende duscaritay\% hinzufugte, da cacara allein 
hier keinen Sinn gab; me kann auch iirsprlinglich erklarende Glosse 
sein. Dann hatte der pada ursprunglich gelautet: papa^yi cakar- 
tkMho pita cakara und demnach iibersetze ich folgendermassen: 

‘Die himmlischen Welten iiberfahre ^ ich, o Mutter, mit meiner 
Sehkraft, mit Starke, Schnelligkeit und Kraft. Warum bin ich denn 
Sklave geworden? Hast du etwas Boses getan oder tat es mein 
Vater?’ 


JO. akahyi taya sparddhamana kadrvaia^isa upadade / 
ajanatl bhayaiyi krodhat sa mdjayat sampardye // i // 

Antwort der Vinata, vielleicht aus alterer Tristubh umgedichtet. 

'Mit jener Kadru wetteifernd, nahm ich in Hoffnung (die 
Wette) an, aus Zorn keine Furcht kennend — und sie besiegte 
mich im Kampfe’. 

kathavi% dasydn mocayitnrix visahya mayd ddsena nia vd prthhyd / 

d caksva §unge drlhavi asmi drtto 'nne^ia vd 'py uta vd 

dhanena // 2 // 

Frage des Garuda. — Die Worte itta vd prthivyd scheinen 
des Sinns wegen kaurn richtig, auch nicht die Variante prtkivydh 
in B pr. m. D. Meint Garuda, dass er die Kadru [prthtvl = Aditi, 
Kadru) zur Sklavin machen wollte? 

'Wie ist es dann moglich dich aus der Sklaverei zu befreien 
— durch mich als Sklaven oder durch die Erde? Sage es, o 
Sunga — ich bin stark gequalt — ob durch Sotna^ oder durch 
Geld?’ 

gacchdfmyuksva sarpUm yadi mokso 'sti ke?ia cit / 

mayd vd yadi vdrtiiiena pahibhir dhanefia 

Das Metrum ist gestdrt, die Form yuksva (st. yuftksva) un- 
richtig, und der ganze Vers des Sinns wegen unndtig; zudem ver- 
gleiche man die Schlussworte der beiden Verse vd dhanena und 

1 anu-i‘ ’einen Weg verfolgen’ = ’iiberfaliren'. 

® Vgl. nnten 24, 2; 30, 3. 
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dha7iena vd> Daraus glaube ich schUessen zu diirfen, dass der 
Vers spateres Einschiebsel ist. Was das Metrum betrifft, so lasst 
sich ja die letzte Zeile zur Not bessern, wenn man: mayd vd yadt 
vd bhrdtrd^ pahibhir vd dha^iena vd liest; dass arunena als Er- 
klarung zu bhrdtrd zugesetzt vvorden sei und dann dieses ver- 
drangt babe lasst sich wohl annehmen. 

*Geh' hin, frage die Schlangen, falls durch irgend etwas Be- 
freiung gewonnen werden kann®; durch mich oder durch meineii 
Bruder, durch Vieh oder durch Geld’. 

?ia putrcm veda ?ia patiT^i tathdhani yusmdn vahanty abald 

kr8ds77ii I 

k.fmo dhdttu^ na javo niamdsti kathm\i ddsydt pari nmcyeya 

vrddhd H 4 j j 

Vinata an die Schlangen, — Der Unterzahligkeit in c wird 
leicht geholfen, wenn man zwischen km;to und dhdtur ein 7ne ein- 
schiebt, das leicht ausgefallen sein kann. Statt dhdtur haben BD 
jairur; nun bedeutet ja dhatu eigentlich nicht ’Korper’, sondern 
nur die Elemente, Urstoffe des Korpers, andrerseits wird jatru in 
der alteren Sprache nicht singularisch gebraucht.^ Es muss wohl 
angenommen werden, dass der Verfasser hier wirklich dhatu in 
der Bedeutung ’Korper’ gebraucht hat. 

’Ich weiss weder von Sohnen noch Gatten, Euch tragend bin 
ich kraftlos und mager geworden; ausgezehrt ist mein Leib, ich 
habe keine Kraft — wie kann ich, Alte, von der Sklaverei be- 
freit werden?’ 


Suktam VI, 

II. indrasya so7no fiihito guhaymii irtlye prsthe 7'ajaso vimdne j 
tain dhriya tarasd mvtitamena t€?idtmdnaii% nishlya ia7}i cara 

tvam II 1 II 

Die Worter tarn dhrtya (vgl. tarn dhara TS.) iendtnidnani 
niskrlya sind offenbar direkt aus der Vorlage umgedichtet, da die 
Phrase tarn dhara tendtmdnain fiiskrlnlBva mit geringen Modifika- 
tionen in TS. MS. Kath. und SBr. vorkommt. 

^ Gabe , 

® Oder: Tails irgend welche Befreiung moglich ist', wenn man mit BD 
yadi mokso 'sti ka§ ca7ta liest, 

® Vgl. Speijer Skt. Syntax p. 14. 
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'Der Soma Iiidra's ist niedergelegt in der Grube auf der 
dritten Flache des Luftraums in seinem Palaste; hole ihn her mit 
heilbringendster Kraft, kaufe dich diirch ihn los — dann gehe in 
Frieden!’ 

somaTfi sm'pali pipasaniy asmabhir diva ahriam / 

durdh^aro divas cendur gar?itma?tt sa ca niskrayali H 2 jj 

Vinata an Garuda. — Der Vers scheint fiir den Zusammen- 
hang ziemlich notwendig zu sein, doch erregt die Form asmabhir 
(Plur.) gegen die Urspriinglichkeit der Abfassung Bedenken. 

’Die Schlangen wiinschen den Soma zu trinken, den durch 
uns vom Himniel heruntergeholten — schwer vom Himmel zu 
holen ist der Soma, o Garutmant, und er ist das Losegeld/ 

d te mwni vhiate stipary^i yadi brdhmana^yi 71a jag haniha 

mdtali I 

paiisydmi iava kdmdya durdd divas^ somam d hart- 

tavd u II 3 // 

Die Frage, ob Vinata einen Brahmanen getotet hat, klingt 
hier etwas sonderbar, da diese spater (16, 3 ff,) den Garuda ge- 
rade davor warnt, einen Brahmanen zu beschadigen. OfFenbar 
hat wohl Garuda von dem Vergehen beim devasattf^a^ Kunde, 
weiss aber vielleicht nicht worin dieses bestand. 

Ich gehorche dir, Vinata SuparnI, wenn du keinen Brah- 
manen getotet hast, o Mutter; dir zu Gefallen werde ich fliegen, 
um von fern her von des Himmels Riicken den Soma zu holen’. 

7 ta b 7 'dlmtafia}fi jaghandhavti gai'uUnaTt na sattraghndpy abhavad 

dvitlyd / 

ndnenasam enasd prormcvlmi ndgasprio apa hardmy enah 1 1 4 1 1 

satiraghnd ist wohl grammatisch unkorrekte Bildnng; es kom- 
men nach PW. kulaghnd in MBh. XIII, 2397 und hrmig/md 'Gelb- 
wurz’ vor, sonst immer ^ghnl^ ; ziidem scheint nur das Neutrum, 
nie das F'emininum von °gkna substantivisch zu sein. Zu c — d 


^ Druckfehler bei Grube? 

® Vgl. oben 2, 2. 

® Vgl. Ka.s. zu Pan. Ill, 2, 52—53, 



231 


vgl. Ait. Br. V, 30, II : a 7 ienasam enasa so ^bhisastad enasvato 
viipaharad enali u, s. w,^ 

'Keinen Brahmanen habe ich getotet, o Garutman, denn es 
geschah ja keine zweite Storung des Opfers. Den Schuldlosen 
belade ich nicht mit Schuld, von dem Schuldbeladenen nehme 
ich keine Schuld weg’, 

ktm a hftva kvir]% vi jitva kim tt krtva tu patirusam / 

dasycid vi vo pramncyeya tad u sav^sata lelihaJi // 5 // 

Vgl. zu diesem Verse MBh. I, 1318: 

khn ahrtya viditva^ va khyi va krtveha pauriLsa^n / 

dasyad vo vipraniiicyeyaif^ tathya^i vadata lelihah // 

Unser Vers ist in seiner jetzigen Form wahrscheinlich spat 
und im Anschluss an denjenigen des Mahabharata umgedichtet. 

’Was soil ich holen, welchen Sieg erringen, welche Mannestat 
verrichten, urn von der Sklaverei bei Euch gelost zu werden? — 
verkiindet mir das, o Schlangen’. 

vara^ip' varlya^fi divy uttamaya^i rahSi srmmio brkad indra- 

raksitavi / 

tmn d hrtvdmrtapomtLvema ddsydn mticyasva yadi saktir asti 

tell 611 

Das sonderbare vdrayjfi varlya^yi kehrt in 19, 4 wieder; m. E. 
kann nun vai'lya^ nichts anderes als fehlerhafte Form statt va^^ydh 
sein® — man beachte, dass nach AK. Ill, 4, 30, 237 varlydvt^s ^ 
vara^ nach Med. s. 62 — srestha ist — amrtapct im Pp. ist na- 
tlirlich ^pdli zu lesen. 

'Im hdchsten Himmel liegt verborgen der beste Schatz, der 
grosse, von Indra behiitete — so haben wir gehort; nimm ihn 
her, als Somatrinker wollen wir ihn verwahren, lose dich aus der 
Sklaverei, falls du^ Kraft besitzest’. 


1 Vgl. Geldner ZDMG. LXV, 306 f. 

^ Wohl vijitva zu lesen; vgl. jedocli die Erklarung bei Nilakanfcha. 

® Man vergleiche das recht kuriose mahantain in 13, i. 

^ te isl des Sinnes wegen ja nicht notwendig und ware des Metrums wegen 
besser zu tilgen. 
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12 , mdrasya sovim\i nihitmui guhaydi^p irfiydi prdkdd rajaso 

vimmdt / 

nihaiya raksas tarasd prm;hudydharisydmi '^ca va indtiifi mi 

naiva // i // 

Dass der letzte Teil von d irgendwie kormpt sein muss, ist 
wohl offenbar; in BD findet sich die Variante taia [tava D) mdtivii 
namaiva, die eigentlich nicht waiter hilft. Man kann ja daran 
denken iata (oder vll. besser iava = tiidhya7n) in den Text zu 
setzen; was sich aber unter numaiva oder noP verbirgt, vermag 
ich nicht zu erraten, obwohl der Sinn ziemlich sicher dieser ist: 
’soli ich ihn holen — oder nicht?’ Das kdnnen aber die Worte, 
sowie sie dastehen, nicht bedeuten. 

’Den Soma des Indra, den in der Grube niedergelegten, soil 
ich ihn von der dritten Flache des Himmels, vom Palaste, nach- 
dem ich die Wachter niedergehauen oder mit Kraft verscheucht 
babe, fur dich^ holen — oder soli ich es nicht tun?’ 

sarve devd divi 7'ak8anti soinain bhutdni cdfiydni ^nahdnti idta / 
iasya jdmsva yadi te 'vhahyaT/n Breyo 'bhanjisjdt tava jlvitam me //z// 

jnd- mit Gen. scheint nach PW. sehr iingewdhnlich zu sein; 
es fragt sich aber, ob wir es nicht hier mit dem bei Pan. II, 3, 51 ^ 
erwahnten Gebrauch von jnd- mit dem Gen. des Werkzeuges oder 
der Ursache zu tun haben.® Wenn wir uns hier nach dem von 
der Ka^ika gebrauchten Beispiel richten, wiirde tasya jdnUva etwa 
tena somena) kamnabhutena pravartasva sein: ’schicke dich 
wegen des Soma an (zu gehen)’, was gut passen wiirde. ' — Ich 
schreibe natiirlich 'visahyav\h statt visahyav^y was keinen Sinn gibt. 

’Alle Gotter hiiten den Soma im Himmel und auch andere 
grosse Wesen, mein Sohn. Mache dich seinetwegen auf! Falls 
es aber fiir dich unmoglich ist, dann ist dein Leben fur mich 
teurer als meine Freiheit'. 

chayidoDyisi mi s7no vhiaie suparni yajna7\% ycini vitata^p dhdraycinti / 
asakrd vaiyajnamahe picrastdn^ md no data 7ti dame ^vapiaT^istkahjl^jj 

^ Garuda spricht ja zu Vinata. 

^ Vgl. I, 3, 45 . 

® Vgl. dazu Speijer Skt. Syntax p. 90 mit A. 2, der m. E. mit Unvecht 
die Regel des Panini bezweifelt. 

^ So Johansson Solfageln p. 48 A. 2 richtig statt pi/ 7 'as tm. 
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Der pada d ist wegen des mangelnden Sinns nicht in Ordnung. 
data m kann naturlich ohne weiteres in danani geandert werden; 
dann wiirde etwa der Sinn sein: Verachte nicht unsere Gaben in 
deiner Zuchtigung (== Sklaverei)’, was freilich nicht einwandfrei 
aber doch leidlich ware. 

’Wir sind^ furwahr die Metra, o Vinata Suparnl, die wir das 
aiisgebreitete Opfer aufrecht halten — jiicht einmal nur friiher beim 
Opferfest; verachte nicht unsere Gaben in deiner Sklaverei!* 

yani chandayiisi caturuttarmyi yajna^i vahanii vitaiayii sap- 

tatantuvi / 

ia 7 ty ahain asfui vinate supanii luani devatali pmhinvmit^ soniam 

accha //4// 

Das Beiwort cattiricUanmi deutet offenbar auf die in den Yajur- 
vedatexten® erwahnte Episode, wie die Gayatri die von der Tristubh 
und der Jagatl verlorenen vier Silben herunterholte und sich zu- 
eignete, hin. — Unklar ist mir eigentlich, was man unter den in d 
erwahnten devatalh zu verstehen hat; die Erklarung, dass die Gotter 
den Garuda 5 fters zum Soma gesandt hatten, ist ja insofern unge- 
reimt, als Garuda der Sage nach hier seinen ersten grossen Plug 
macht. 

’Die mit vier (Silben) zunehmenden Metra, die das ausge- 
breitete, siebenteilige Opfer tragen, die bin ich, o Vinata SuparnT; 
mich sandten die Gotter zum Soma’. 

7 ianamato vlrya‘)]i kim canasty as^nin loke caratdli suparni j 

prcchdmi tvd vinate 'Jumt etat kim svid bhuktvdtha patlumi 

devalokani // 5 // 

Der Unterzahligkeit des pada b ist wahrscheinlich so abzu- 
helfen, dass man as^ninn u loke liest. Der Sinn gewinnt entschieden 
dadurch: ’sogar in dieser Welt’ — Alle Hdschr. haben pathcmi; 
wir hatten es also mit path-- ’gehen, s. bewegen’, Dhp. 20, 17, zu 
tun, was hier statt des gewohnlichen pat- gebraucht worden ware, 

’Der Hungernde besitzt aber keine Kraft, sogar wenn er sich 

^ Die Plurale des Verbes sind naturlich nach chandmtsi konstruiert und in 
der Realitilt mit Singularen gleichwertig; vgl. yani cliandamsi * * • tany aham asmi 
im niichsten Vers. 

^ So B rich tig (vgl. zu 6, 5 oben). 

Vgl. oben p. 155 ff. 
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(nur) in dieser Welt bewegt, o SuparnT; ich frage dicli dies, Vinata, 
was soil ich essen, urn dann nach der Gotterwelt zu fahren?’ 

Nach MBh. I, 1321 ff. sollte hier nun 16, 1 — 19,6 und erst 
nachher 13, i — 15, S folgen, was mir eigentlich viel natiirlicher zu 
sein scheint. Wir miissen aber hier auf eine nahere Untersuchung 
dariiber verzichten, welche Version die ursprtingliche ist, und 
konnen eine solche erst nach dem Abschluss des Textes bewerk- 
stelligen. 


Suktam VII, 

/j. esa mahdn parvatas tasya kute mahdn hradas tatra bhntavi 

7 nahd 7 itain / 

tad dhastinam ava iirna^i grahujasi sa te bhaksas id ubhau 

pasya gamda Iji j/ 

Zu deni folgenden vgL MBh. I, 1354 ff. — Znmahdniam vgl. 
die Anmerkung iiber vanyam zu 11,6; ein Beleg flir mahdnta- 
in ISt. II, 80 A. 3. 

'Da ist ein grosser Berg und auf dessen Gipfel ein grosser 
Teich, in welchem sich ein grosses Ungeheuer^ befindet; den Ele- 
fanten, der zu diesem hinabgestiegen ist, sollst du packen, er ist 
deine Speise — siehe jene beiden, o Garuda!’ 

mahdndgo gkosavdn nCima padnil mahadanto 7 negka ivdva 

bhdsate / 

ia^di te dadat saha sakhyena dhcitd iau bJiaksayitvciiha pathdsi 

devalokavi // 2 // 

Hertel und Johansson lesen wohl mit Recht padml statt 
des unverstandlichen patml des Textes; nach AK. II, 8, 2, 3; H. L 

' Nach MBh. und Ram, handelt es sich um eine riesengrosse Schildkrote; 
Hertel WZKM. XXIII, 308 A. i vennutet ’ein Raicsasa oder ein grosses Raiibtier 
(etwa Krokodii)’; Johansson Solfageln p. 49 A. 5 weist auf Jat. 267 (voL II, 341 ff.) 
hin, wo in einem Teiche des Himalaya ein Riesenkrebs baust, er die dort ba- 
denden Elephanten festhalt nnd totet (Abbildung bei Cunningham, The Bharhut 
Stupa pi. XXV: 2, vgl. dazu Bhag. P. VIII, 3, 27 ff., wo es sich aberum ein Kro- 
kodii handelt). Aus der piiranischen und sudindischen Literatur ist ferner bekannt 
die gleichartige, Gq/end?‘amobsa benannte Episode, die mehrfach von alteren 
europaischen Schriftstellern (Roger, Ziegenbalg u, a.) erwahnt wird. M. E. 
handelt es sich aber hier um das besonders in Jainistischen Sagen bekannte 
jalahosfin oder jalebha 'Wasserelephant' genannte Ungeheuer, vgl. zu 14, i 
unten. 
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1/4 Hat*. 14 bedeiitet padmm sogar einfach ’Elefant’. — Dass 
mahadanto richtig ist, scheint mir nicht vollig unzweifelhaft, da 
B khadantau, D sadatau hat; ob hier moglicherweise ein urspriing- 
liches saddanto steckt?^ — Ich lese mit Hertel dadat (st. "daddt 
des Textes, adadat Pp.) und pathasi st. pathami (Hertel liest 
patdsi), 

'Der grosse Elefant, 'der Briiller’ mit Namen, der fleckige, 
mit grosser! Zahnen, sieht aus wie eine Wolke;, ihn samt seinem 
Freunde® {=Begleiter) moge dir der Schopfer geben — verzehre 
die beiden und fliege dann nach der Gotterwelt!’ 

vaydf}isz vai s?no vinate suparni ncismdzz b human bhaksyamcvna^ifi 

dhinoii j 

urksaop- no brulii yadi veitha kayn cid yatrddhiruhyddnia nicy’* 

dmba bhaksyam II S II 

Pdda a offenbar nach 12, 3 gebildet — d lautet in BD: yatrd- 
dhimhyaznamddydma bhaksam^ worin moglicherweise ein yairddhi- 
rtihydznba adydma bhaks(y)am stecken konnte. 

’Vogel sind wir, o Vinata Suparni, nicht sattigt uns, was auf 
dem Boden verzehrt wird; nenne uns einen Baum, falls du einen 
kennst, wo wir aufsteigen und behaglich unser Essen verzehren 
mogen, o Mutter’. 

yatrarsayo vdlakkilydh supania vaikhdnasds ca munayo vasanii / 

yasya sdkhdlb prathitd yojandni tazn d roha mkhinam bho' 

jandya Ij 4 ll 

Ich lese prathitd statt des hier sinnlosen patiid des Textes. 

’Wo^ die Valakhilya-Seher und die Vaikhanasa-Asketen woh> 
nen, o Supariia, den Baum, dessen Aste sich meilenweit ausbreiten, 
besteige um zu essen’. 

naga§restha 7 }i ranhina^ii gaccha blghram bfhacchdkha}}i janayitnli 

sakhdyam / 

tarn dnihya bhaksayethdli suparna sa ced garutmari vrmyen na 

cany ah // 5 // 

^ VgL zu diesem Epithet des Elefanten Windisch Buddhas Geburt (SA. 
XXVI: 2) p. 174 ff. 

® So richtig Hertel. 

5 Hertel’s Ubersetzung ’nnter dem’ hat im Text kelne Stiitze. 
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Die VVorte janayituli sakhdymn scheinen am ehesteii zu be- 
zeugen, dass auch Tarksya sich in der Nahe des Rauhinabaumes 
befindet, woriiber weiter unten — Pada ist niclit in Ordnung, 
da das Verbum vrsayet sonst nicht belegt und leider unverstandlich 
ist; auch die Variante in BD vrsayejandnyali hilft m. E. nicht 
weiter. Auch ist der Sinn nicht vollig klar, was eine Konjektur 
sehr schwierig macht; offenbar ist aber, dass man sich etwa fol- 
gendes denken muss: ’Wenn er (:Rauhina) es nicht . . . (dann . . , 
es auch) ein anderer nichf, und dass also ?ia zu ced gezogen warden 
muss. Dann kann aber ca'-'ariyali unmoglich richtig sein, es muss 
wenigstens im'-'anyali > ndnyah heissen, was freilich einen sehr ab- 
rupteii, aber doch verstandlichen Ausdruck ergeben wiirde. Was 
aber mit vrsayen anzufangen ist, weiss ich nicht; es muss wohl 
etwa 'ertragen, aushalten’ bedeuten, und man konnte zur Not etwa 

an inarsayen denken (wobei die Silben 5 — 7 das Aussehen 

haben wiirden), wie das aber zu dem unverstandlichen vrsayen 
verwandelt jvorden ware, sehe ich nicht ein. Ich bleibe also hier 
leider bei eineni non liquet stehen. 

’Fliege eilig zum Rauhina, dem besten Baum, dem gross- 
astigen, dem Freunde deines Vaters! Besteige ihn um zu essen, 
o Suparna! Wenn er es nicht zu < ertragen > vermag, (dann ver- 
mag es anch) ein anderer nichtk 

//. '^aham imau vdsitdydnidva mddhapadmau ndgau niatangcmn- 

carau prabhmnau j 

agrahaisani praumdito inahdntdv adhvmam eiam paia etad 

dhrajisyan // 1 // 

Worte des Garuda, der jetzt die beiden Ungeheuer gepackt 
hat und nach dem Rauhina zu fliegt 

Dass die erste Zeile sich in Unordnung befindet zeigt sich 
beim ersten Anblick: metrisch besteht sie ja namlich aus 10 1$ 

Silben. Was pada b angeht, so glaube ich, dass er urspriinglich 
etwa mddhapadmau ndgmucarau prabhinnati gelautet hat, was 
dann durch eine erklarende Glosse entstellt worden ist; das wiirde 

metrisch — / geben, was ja freilich Uber- 

zahligkeit ergibt, sonst aber ganz richtig sein kann. Da nun hier 
sowohl der Elefant fndgaj wie sein Begleiter (a?mcaraj als lotus- 
fleckig’ (kiddhapadma) und 'brlinstig' (prabhimta)^ bezeichnet wer- 

^ Vgl. dazu 14,4 d mit denselben Eingangsworten. 

® Vgl. prabhinna und hJimna in PW., wozu auch Kant p. 138, 8. 
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den, so sehe ich darin einen bestimmten Beweis fiir die schon zu 
13, I ausgesprochene Vermutung, dass das Seeungeheuer €m j ala- 
hastin ist, dem man dieselbeti Charakteristika zuschrieb wie dem 
gewohlichen Elefanten. Welter ist es nun klar, dass vaUtayain-iva 
unmoglich richtig sein kann, denn auch in der korrupten Sprache 
unseres Textes ware doch der Ausdruck ’wie auf einer Elefanten- 
kuh weisse Lotus(flecken) habend’^ etwas Unerhortes; ich glaube 
der pada lautete urspriinglich etwa: aham imazt vasitayamyeva=^ 
vasita iva dyamya \vie eine Elefantenkuh gebandigt habend’ — 
dass die Elefantenkuh die wilden Elefanten zu fangen und zu 
bandigen weiss, ist ja eine in der indischen Literatur seit altester 
Zeit^ wohlbekannte Tatsache — Das Atmanepadam pate kommt 
sonst erst im Epos vor. — Ich iibersetze also folgendermassen: 

’Diese beiden lotusfleckigen, briinstigen, den Elefant und seinen 
Begleiter wie eine Elefantenkuh gebandigt habend habe ich freudig 
gepackt, die grossen; ich fiiege diesen Weg, dahin zu ziehen 
wiinschend’. 

mahdvlrya^i' hastmam me 7 'U 7 Hdtra'^}i sahagmha^i dliarayann 

antarikse / 

javena vdyznn balavantam Irayann zipaity asait kampayan ind 

szipai^nali // 2 // 


Rauhina spricht: 

'Einen riesenstarken Elefanten, gross wie der Meru, mit einem 
Ungeheuer zusammen im Luftraum tragend kommt Suparna heran, 
durch seine Eile einen gew^altigen Wind erregend, mich erschiit- 
ternd\ 

prati tistha ratihinav^ dhdrayasva ^raznena vat momtimulmr 

bhavdni / 

chandobim' misrali saha devatabhir d tvd roksydmi sahasdham 

garutmdn // 3 // 

Worte des Garuda; warum Hertel und JOHANSSON ^ die erste 
Zeile dem Rauhina zuteilen ist rair unverstandlich, da ja Garuda, 
wie der folgende Vers zeigt, noch nicht den Baum erreicht hat, 

1 So Heutel WZKM. XXIII, 309; was H. auf p. 334 gegen die Echtheit 
des Verses vorbringt ist mir unannehmbar. 

2 Vgl. PiscHEL VSt. II, 123, 318 £ 

2 Solfageln p. 49. 
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und pada b also im Munde des Rauhina sinnios ware. Mit den 
sehr leichten Anderung rauhh),a (f. rauhinmp,) vvird alles in Ordnung 
gebracht. — Dass 7nomuniuhur kaum richtig sein kann muss wohl 
zugestanden werden, da ein Wort mumufm- (von muh’') nicht vor- 
komnit; Hertel^ liest deswegen mo imimuksur und sieht darin 
das sonst unbelegte Desiderativum zu worin ich ihm gern 

folgen mochte, wenn ich nur verstande, wie das formell gut ver- 
standliche immiuk8ur in das sehr schwierige mimiuJmr verdreht 
worden ware.^ — In pada d ware die Uberzahligkeit leicht dadurch 
zu vermeiden, dass man sahasa st. sahasaha^x liest, was eine 
schlichte Anderung ware, da (a)ham leicht eingefiigt worden sein 
kann. 

*Bleib still, Rauhina, halt dich aufrechtl sonst mochte ich 
durch Ermiidung ohnmachtig werden; mit den Metris vermischt, 
zusammen mit den Gottheiten, werde ich, Garutmant, dich be- 
steigen’. 

osa pracl ganida td^yi irayasva yasyd^fi vaikhdnasarsayo vala- 

khilydh I 

'^parasyd'ifb naniati tdvat tirakl sa ced garutman vrjinad In- 

bhesi mil 

Antwort des Rauhina auf die Anrede des Garuda im vorher- 
gehenden Verse. — Die erste Zeile ist offenbar ganz in Ordnung, 
als Hauptwort ist das im folgenden Verse auftretende SdMd zu 
verstehen. Untadelhaft iiberliefert ist auch pada d, nur c macht 
des Sinns wegen Schwierigkeiten. Mit Hertel^ tdmt in £‘dkM 
zu verandern, scheint mir eine zu gewaltsame Korrektur zu sein; 
wir haben in BD fur parasydop die Variante ratkasydr^, in B yiapati 
fiir namati. Ich denke mir die Moglichkeit, dass fiir ur- 

sprunglich rFqfrT gestanden haben kann, und dass rathasydvii aus 
rahasyar^ 'im geheimen' entstellt sein kann — freilich sehe ich 

^ I. c. p. ^09 A. 2. 

® Sonst ist 7 numtiksu- als Des. von 7 huc- ja ofters belegt, vgl, Verf. Deside- 
rativbiidungen p. 53. 

® Zu beachten ist jedenfalls, das mtwmhu- an den Worten cikiiu- und jigyu- 
(sowie entfernter an sisnu-, jagimt^ tatnu n. s. w.) Parallelen haben wlirde, 
vgl. Whitney Sht. Gr, & 1178 d; Lindner Ai, Nominalbildiing p. 62. Ganz 
unmoglich ware das Wort also nicht, wiirde wohl aber mit 7 mi 7 }mksti^ wesentlich 
eines Sinns sein. 

^ 1 . c. p. 309 A. 3. Johansson Solfageln p. 50 A. 2 versucht es, den Text 
unverandert zu behalten. was aber kaum gelingen will. 
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nicht ein, vvie daraus parasydrjfi entstehen konnte. Ich versuche 
also folgendermassen zu iibersetzen: 

’Hier ist der ostliche Ast, Garuda, lasse dich auf ihn nieder — 
auf dem die Vaikhanasa-Seher und die Valakhilya^ im Geheimen 
ihre Askese iiben, die sich doch wagerecht (halt) — wenn du nicht, 
o Garutmant, eine Siinde zu begehen flirchtest’. 

abhankslli §dkhafii vrjinaifi karisyasi hmiisyasi brdkmm;idn ye 

prthivydm / 

aturttaiyh tamo rajo vi 7 iasisyasi iidharisyasi somam eta^i ga-- 

imiman // 5 // 

Die Brahmanen, die sich auf der Erde befinden, brauchen 
nicht notwendig, wie Hertel^ meint, gerade die Valakhilya’s und 
Vaikhanasa’s zu sein, woriiber weiter unten. 

'Du hast den Ast gebrochen, du wirst eine Siinde begehen, 
du wirst die Brahmanen toten, die sich auf der Erde befinden; 
das imendliche Dunkel, den Luftraum wirst du erreichen, den 
Soma wirst du aber nicht holen konnen, o Garutmant’. 


Suktam VIII. 

75. savye 7 ta sakhd^p dharayati daksipenetard tibhati / 
bala^n pa^ya suparnasya na vcicd parirndyya^n jj i jj 

Wem dieser Vers zugeschrieben werden soli ist zweifelhaft; 
Hertel und Johansson schreiben ihn dem Rauhina zu, wie ich 
glaube ohne geniigenden Grund. Nach MBh. I, 1393 ff. begegnet 
Garuda, nachdem er die Ungeheuer gepackt und den Ast des 
Rauhina abgebrochen hat, (wiederum) seinem Vater Tarksya (Ka- 
syapa). Da nun m. E. der folgende Vers diesem zugeschreiben 
werden muss, so glaube ich am ehesten, dass auch dieser am 
besten derselben Person zugeteilt wird. Ubrigens glaube ich hier 
spatere Uberarbeitung annehmen zu diirfen. — Statt dhm'ayati hat 
D dhdrati; es ist wohl am ehesten dhareti zu lesen, wie^ ja im 
MBh. bisweilen derartige, mittelindische Kontraktion aufweisende 
Formen festgestellt werden konnen.^ 

c. p. 321 f. Die Behauptung findet im Raniayana keine StiUze; direkt 
spricht dagegen MBh. I, 1387, 

^ Vgl. Holtzmann Grammatisches aus dem MBh. p. 37. 



240 


’Mit deni linken (Fuss) halt er den Ast fest, niit dem rechten 
die beideti anderen. Schaue die Kraft des Adlers, die nicht dutch 
Worte gemessen werden kann\ 

ko vacant Irayati atitarikse mahodayam / 
ekalh svapiti me suio dviilya up a jay ate II2II 

Hertel^ teilt diesen Vers den Vinata zii, gesteht aber, dass 
er den folgenden nicht versteht.^ Niir dadurch, dass man diesen 
Vers dem Tarksya zuschreibt, der ja ubrigens in der Anukramani 
als auftretende Person verzeichnet wird, ist, glaube ich, der folgende 
wenigstens teilweise begreiflich. Das Nahere iiber den Gang der 
Handlung am Ende des Textes. 

’Wer lasst jetzt im Luftraume seine segensreiche Stimme er- 
tdnen? Der eine meiner Sohne^ schlaft, der andere tritt jetzt auf'. 

ahavti vai te ’^maghavant saypvatsavalfh pfsUie 'dhi matra 7 iihito 

diam asmi / 

pada mi Oakham adharam pravrndhi bilmthe paksciv api sa'}p 

harasva // 3 // 

Die Strophe ist ofifenbar auf zvvei Personen aufgeteilt und 
enthalt die kurze Unterredung zwischen Garuda und Tarksya. 
OfFenbar ist fur maghavant hier bhagavant zu lesen, was ja keine 
gewaltsame Veranderung ist. Mit sa^itvatsarah wird es schwieriger 
sein, ins Reine zu kommen, Es ware ja moglich, dass hier irgend 
welche Bedeutung des Wortes vorliegt, die in der theologischen 
Spekulation fusst und uns somit entgeht; dann konnte ja der Text 
richtig sein. Sonst wiirde ich eher etwa an savatsalali^ denken, 
wenn nicht die Form ^ fiir die Silben 8 — ii metrisch sehr 
bedenklich ware. Des Sinns wegen ware aber vatsalali ^Liebling’ 
hier nicht unpassend. — Unverstandlich ist bilintha-, das hier und 
in V. 5, sonst aber m, W. nirgends belegt ist. Das Wort sieht 
aus wie eine Ableitung auf von welcher Wurzel es aber ab- 
geleitet sein konnte, ist niir unmoglich ausfindig zu machen; 


^ 1. c. p. 310. 

® Vgl. auch L c. p. 329 A. 2, 

® Aruna. Von dem BHt/s (3, 2) ist wahrend des ganzen Gedichtes nichl mehr 
die Rede. 

* vatsara heisst nach PW. ein Sohn des Kasyapa — welcher wissen wiv 
aber nicht. 
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moglich auch, dass man es als vi-lintha- aufzufassen hat. In Bezug 
auf die Deutung des Wortes bleibe ich jedoch bei einem absoluten 
non liquet stehen. 

*Ich, o Ehrwiirdiger, bin dein <^Lieblingssohn?^, von meiner 
Mutter bin ich hier auf die Hohe gestellt worden. — Wirf mit 
dem Fuss den Ast nach unten weg, ziehe die Flugel in bilintha 
zusammen!’ 

nammyi vadhrdli pari harac chatacarniamichiddli / 

yam amba 7 'auhinasya]iay\i srantdh mkhd^n adharayam // 4 // 

Offenbar Worte des Garuda, wohl spater eingefuhrt, da sie 
hier fiir den Zusammenhang vollig irrelevant sind. — Vgl. MBh. 
I, 1406: 

ita idTfh vadhrl parinahec chaiacarmd mahdtammi / 

^dkhino mahatlVjfb sdkhdr^ yarn pragrhya yayati khagali / / 

B hat vadhnh, was der LA. des MBh. naher steht; aus dem 
MBh. ist jedenfalls zu ersehen, dass wir in unserem Texte eher 
pari harec lesen sollen — ami(c)chidali (BD ^chirali) ist unklar^, 
muss aber etwa bedeuten: ’der nicht abreisst, unabreissbar’ ; viel- 
leicht konnte man etwa an acchidiirdli^ denken. 

’Nicht konnte ein aus hundert Hauten verfertigter, unabreiss- 
barer Riemen den Ast des Rauhina umfassen, den ich, o Mutter, 
(obwohl) ermudet festhielt*. 

na hastinam bhaksayitvd bilinthe sakagrdham bhcktavdn asmi 

mnge / . 

disa bhuyo b/ia/esyam anyam mahd 7 ttav^ yathd irpfah sva% 

patheyar^i ksanena H S II 

’Obwohl ich den Elefanten und das Ungeheuer in bilintha 
verzehrt habe, bin ich doch nicht satt, o Sunga; zeige mir noch 
ein anderes grosses Essen, damit ich, satt geworden, sofort nach 
dem Himmel fliegen darf. 

16. jangamar^ sthdvardny atti esd vritih sandtand j 

vaydTfhsy ubhayam asnanti sthdivara'iyh jangaf^ta^yi ca yat // i // 

1 Vgl. Johansson Solfageln p. 51 A. i. 

- Vgl. chidurd rajjtih Kas. zu Pan. Ill, 2, 162. 

16 — 20213. 7. Charpeniier. 
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Der Vers soil offenbar der Vinata gehoren, ist aber fiir den 
Zusammenhang vollig unnotig, da die Antwort auf die Frage des 
Garuda in 15, S erst in V. 2 folgt^; wahrscheinlicli haben wir es 
mit einem spateren Einschiebsel zii tun. 

’Die beweglichen Wesen essen unbewegliches, das ist die alte 
.Gewohnheit; die Vogel aber essen beides, bewegliches und un- 
bewegliches\ 

nisadarastram bahv ekabheda^i tad addhi tvam mama kaniaya 

iura / 

7tasravayanti na yajanty ete Hva 7 \i rnmnimaitad 

7 nan // 2 // 

tiber die Nisada's weiter unten im nachsten Kapitel — eka- 
bheda muss naturlich ’einsartig bedeuten^, der eigentliche Sinn 
dieser Bezeichnung entgeht mir aber, da es ja iinter ihnen Brah- 
manen — und somit Kasten — gibt. 

’Das Reich der Nisada ist gross, einsartig — friss sie meinet- 
wegen, du Held; sie lernen keinen Veda und opfern nicht, (sie 
sind) eine liebliche Speise, so habe ich gehort, o Garutmant’. 

bmknia^^av^ in sma 7 na hmyisU cai^anta 7 \i jaTiatmi ajiu / 

deva^i ksmnaparaif^ sura sa 77 ipyur Tia tava pa 7 ^al% //3 // 

Zu diesem Verse und den folgenden vgl. MBh. I, 1322 ff., wo 
ein Zusammenhang der beiden Texte deutlich hervortritt; es fragt 
sich nur, ob nicht hier spatere Uberarbeitung unseres Textes 
vorliegt. 

’Einen Brahmanen, der unter den Leuten verkehrt, darfst du 
aber furwahr nicht verletzen, einen Gott, einen askesreichen — er 
ist wie ein zweiter Tod fiir dich’. 

ekaMrsa d(tt)vip{ida dvihasta ava grhlta ina7}ia te sup ami / 

prcchami te vmate dia 7 n etat kmi svid 7 'npa 7 }i bhavaii b7'ahi7ia- 

nasya H I 

Zu d vgl. MBh. I, 1327: kifiirupo (bixthiita^io i 7 iatalh kiT^sllah 
khnpai'akrafndh) / ki 7 \% svid (agiimibho bhaii) kiip svit (sau7/iya 
pradarm 7 tali) //. 

^ Eine Anspielung auf diesen Vers enthalt erst 17, 3, eine Strophe, die selbst 
ausserst verdachtig aussieht. 

2 Vgl, natkabheda- ^verschiedenartig’, AK. Ill, 2, 32; H. 14^16. 
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’Als Wesen mit einem Kopfe, zwei Fiissen uiid zwei Handen 
sind jene von mir aufgefasst^ worden, o SuparnT; ich frage dich 
dies, o Vinata, wie ist das Aussehen eines Brahmanen?’ 

rajasvalo jatildh pankada7ita mmltaiikho vadaii satyam eva / 

amitraniadhye na bibheti mrtyoli sa bmlwianas tmyi sum md han 

ganitmmi 1 1 S H 

Pdda b ist iiberzahlig, was ja an und fur sich nicht von 
wesentlicher Bedeutung sein kann; ich bin aber nicht sicher, dass 
tmnliaHkho wirklich die urspriingliche Lesart ist. Irrelevant ist die 
Variante Mmnltaiikkali im Pp des E, nicht ohev tmfiliiso in BD, das 
moglicherweise aus einem alteren umlsi sa verdreht worden ist. 

'Staubig, mit Zopf, mit Lehm zwiscben den Zahnen, mit her- 
aufgekammter Haarstrahne^ I'edet er nur die Wahrheit; mitten 
imter Feinden furchtet er nicht den Tod — der ist ein Brahmane, 
ihn darfst du nicht toten, o GarutmantT 


Suktam IX. 

77 , sal agnayo yam pttmsa^% tap anti jaihvo hard da aiidaro rai- 

tasas ca / 

taptas ca gharmali sisirali ca Mtali sa brdhmai^as taofi sma 7nd 

hail ganitman U 1 U 

Diese Aufzahlung der sechs verschiedenen Feuer, die den 
Leib des Brahmanen durchgluhen, ist mir aus keiner anderen Stelle 
bekannt. 

’Der Mann, den sechs Feuer durchgluhen, das Feuer der Zunge, 
des Herzens, des Magens und des Samens, die heisse Somienglut 
und der kalte Frost, der ist ein Brahmane, ihn darfst du nicht 
toten, o Garutmant’. 

7natsyadva bilisa^ji jagrasd?io gtirudaro bhavati brdkinaneiia / 

afigdreva vidaha?in eti kaniha^i sa brcthmanas tarti sma md 

han gartitman j j 2 // 

^ Etwas anderes kann avagrah- liier nicht bedeuten, da ja Garuda die 
Nisada’s noch gar nicht gepackt (dies bedeutet iibrigens avagrah- iiiemals) hat, 
vgi. 18, I. 

2 Oder: 'mit Kopfbinde versehen*, was wohl am ehesten 'mit kopfbindem 
ahnlichem Haaraufsatz’ besagen wiirde. 
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Vgl MBh, I, 1329: 

j/as te kantham amiprapto viglrnam yathd / 

dahed angaravat putra tm]i vidya bmhmanarmbhmn jj 

Die altere Form des Wortes ist wohl doch badiia- (balisa-), 
vgl. p. balisa^; die Form bilisa- kenne ich nur aus dieser Stelle. 

’Wie ein Fisch, der den Angelhaken verschlungen hat, wird 
man schwerleibig durch einen Brahmanen; wie versengender Kohlen 
geht er durch die Kehle — der ist ein Brahmane^ ihn darfst du 
nicht t5ten, o GarutmantT 

dharisyavii te somaifi jnaio bhaksah sandtaiiali / 

antato bhaksayisymni nb/iaymfi sthdmu jangamam // 3 // 

Der Vers scheint am ehesten mit 16, i in Verbindung zu 
stehen und ist entschieden spateren Ursprungs, da er hier fur den 
Zusammenhang irrelevant oder sogar direkt storend ist — AC lesen 
sthdmu, BD sthdsmi; die richtige Lesart muss wohl sthdsitu sein, 
da eine Bildung sthdsm nicht belegt ist und fur sie jede Veran- 
lassung fehlt. 

’Ich werde dir den Soma holen, jetzt kenne ich, was von 
Alters her mein Essen ist; bis zum Schluss des Lebens werde ich 
beides verzehren, unbewegliches und bewegliches’* 

vayasdhYh rdjdnmn abkimdiisdhm}i dwymji suparna^i vayasd 

brhantam / 

S 7 iparfiam abhi yat praflkmji idrksyaT}^ §aungeymfh 
sopatisthe //4// 

Zu b vgl. VS. XVIII, 51b u. s, w., wo sich dieselbe Lesart 
findet wie hier, so wie RV. I, 164, 52 a: dwydfjt suparnaT^ vdyasam 
brhdniam} — Wem dieser und der folgende Vers gehort ist un- 
klar; mit Hertel^ und JoHANSSON^ ihn dem Brahmanen unter 
den Nisada’s zuzuschreiben ist unmoglich, teils weil Garuda sich 
noch nicht unter jenen befindet (vgl 18, i if.), teils weil der Aus- 
druck przydh putro in 5 dann unbegreiflich wird. Nach MBh. I, 
1333 ware es am ehesten glaublich, dass wenigstens der erste 

^ Vgl. Bloomfield Concordance p. 482. 

^ 1. c. p. 311. 

® Solfageln p. 52. 
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Vers der Vinata gehorte, doch kann ja der zweite, so wieerjetzt 
dasteht, keinesfalls von ihr gesprochen werden. Ich kann mir 
nichts anderes vorstellen, als dass diese Verse eigentlich dem 
Tarksya gehoren sollen, dass sie aber aus irgendwelchem Aniass — 
vielleicht bei der Einfuhrung der t/<^ 7 ^^^-Einteilung ■ — unrichtig 
placiert worden sind und vielmehr hinter i8 gestellt werden sollten. 
Als Einleitung zu 19, i wiirden sie m. E. nicht ganz unpassend sein. 
’Den Kdnig der Vogel, den Uberwinder der Angreifer, den 

gottlichen Suparna, gross durch seine Kraft, den Helden Suparna ^ 

den Tarksya, Sohn der Sunga^ verehre ich in Ehrfurcht’. 

Saddenasau prthiv\v\% divmyi ca smyimidayann eti ?mbho disas ca / 
majiye saungeyo garudo ^rtmo vd priyah putro bhavati me 

ksaye 'dya // 5 // 

Eine Moglichkeit — aber nicht mehr — diesen Vers (und den 
vorhergehenden) der Vinata zuzuteilen lage in einer schlichten 
Anderung des Textes: ich denke mir namlich, dass man statt des 

uberlieferten in d entweder fmoksdya^adya) oder 

anch etwa (inokse me 'dya), beides schlichte Anderungen 

— letztere vielleicht die einfachste — lesen konnte. Dann wiirden 
natiirlich die Worte gut fiir die Vinata passen; mehr als eine 
Vermutung bleibt das aber nicht. 

’Mit seinem Drohneii Himrael und Erde, Wolkenkreis und 
VVeltgegenden briillen lassend fliegt er (weg); ich glaube, der Sohn 
der Sunga, Garuda oder Aruna, mein lieber Sohn, wird mir heute 
ziim Verderben’ (oder: ’bewirkt heute meine Erlosung’). 

/<?. tatah stiparnali sum aydd bubhuksito mdirdjndto bhaksa ydn 

vai msdddn / 

dkrsya paksdv amiganiyaindndnit sa'^prdpyoAyis tu mtikham pra 

yacchaie // i // 

Hertel^, dem Johansson folgt, best in b: mdtrdjnapto 
bhaksayan vdi nimddn; ich folge ihm im ersten Falle, da ich kaum 
glaube, dass djndia die hier erforderliche Bedeutung haben kann, 
Dagegen glaube ich kaum, dass bhaksayan notige Anderung ist; 


^ Die Worter yat pratikam sind mir ganz uiiverstandlich, 
2 1 . c. p. 311 A. I. 



es kommt mir vor, dass die Konstruktion, obwolil gekiinstelt, so 
erkiart werden kann, wie sie dasteht, indem man nur in der zweiten 
Zeile ein tan hinzuzudenken hat: dann hatten wir etwa: yan nisadan 

matrajnapio b/iaksa^ (jany mMkha 7 n,pra yacchate, was freilich 

eine unbeholfene, aber jedenfalls mogliche Konstruktion ist. — Zu 
diesem Verse vergleiche man MBh. I, 1335* 

'Dann kam Suparna liungrig herbei; die Nisada's, die ihm seine 
Mutter (mit den Worten): 'friss sie aufi’ angewiesen hatte, steckte 
er, die Fittiche an sich ziehend, indem er sie verfolgte und z. T. 
erreichte, in seinen Schnabel'. 

uiphityotphitya bhaksdnan'^ nisadan vai mhmyigamdli / 

gate kantjie tu caikasniin dahyate smdgnirdHvat // 2 // 

So wie der Text dasteht ist er nicht richtig, da in der ersten 
Zeile ein Verbum fehlt; Hertel^ \\tst bkaksdno, 
ist. Einfacher ware eigentlich nach nikhdddii in B pr. m. ein 
fiikhddan^ einzusetzen; dass dies in einem solchen Zusammenbang 
besonders leicht mit dem auch sonst so nahestehenden nisadan 
verwechselt werden konnte, liegt auf der Hand. — Zu diesem und 
dem folgenden Verse vgl. MBh. I, 1340. 

’Wiederholt aufhupfend und die zu v^erzehrenden verschluckend 
wurde der Vogel von einem, der in seine Kehle geriet, wie von 
einem Kohlenhaufen verbrannt'. 

nird/iume visphtdinge cd 7 'Uali hingdvacali smaran / 

aho vlrya^yi dvijdtlnd^ji jdtmdtropaj%vind 7 n // 3 // 

Die erste Zeile ist ofFenbar so zu lesen: 

nirdhvmiavisphulingena drttali sungavacah srnaran / 
und demnach iibersetze ich: 

'Von dem rauch- und funkenlosen (Feuer) gequalt dachte er 
an das Wort der ^unga: 'ach, welche Kraft bei den Brahmanen, 
die nur von ihrer Kaste leben'. 


1 bhaksa steht in Ram. Ill, 16, 25 11. a. 

2 So AC. 

1 . c. p. 511 A. 2. 

^ ni-khad- ist m. W. sonst nicht belegt, wohl aber pra-ni~khad-f Kal. zu 
Pan. VIII, 4, 18. 
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nth h7^amdsmad dvijairestjia na bhdksas tvm]i hi me hhaveli j 
ete bhaksd 7tiaydtroptd na tvaiyi sodium arhasi Ij 4 j/ 

Vgl. MBh. I, 1341, — Pp. gibt 7Hayd atra uptdh^ ich glaube 
aber kaum fiii* upta- eine Bedeutung annehmen zu diirfen, die hier 
passend ware.^ Hertel^ liest maydtrdptd^ was die einfachste 
Verbesserung sein wird.® 

'Komm heraus, du bester der Brahmanen! Du sollst nicht 
meine Nahrung sein; diese hier habe ich als Speise erlangt, und 
sei du nicht erzurnt!’ 

na majiye jivaddtmdnam bharyaptitrair vivarjitali / 
dvijas hi sanisadlkah sasuias tva7iiimkhe visa77i // 5 // 

Vgl MBh. I, 1342. 

'Von Gattin und Sohnen getrennt halte ich mich selbst nicht 
fur lebendig; denn ein Brahmane auch mit einer Nisadafrau und 
Sohnen, ist in deinem Munde Giftl 

saja?ia7Yh ta7^ dvijarp, tyaktvd tlrtvd cdjna vihari%ga7na'}i / 
itai'dn bhaksayitvaiva siddhiW' y^tas tato dhnwain U 6 1 j 

Vgl zu diesem Verse MBh. I, 1343 f. 

Hertel^ will cdjna^i lesen, was m. E. vollig unnotig ist; es 
kann ja ebensowohl der Akk. Plur. hier stehen. Beachtenswert ist, 
dass in BD dieser Vers ofFenbar nicht als Erzahlungsstrophe be- 
trachtet, sondern vielmehr dem Brahmanen in den Mund gelegt 
wird; er lautet namlich dort folgendermassen: 

svajana^p tadvijar^ tyakivd tijndtvd (tijndti DJ vihaTyigania / 
itai'd bhaksa77tdpannd siddhir bhavati tad (ta DJ dkruvaifi // 

d. h. der Vers lautete wohl dort ursprunglich etwa so: 

sajana'Y^ tad dvijaiyh tyakivd . . , . viha7]figama / 

liar an bhaksmn dp anno siddhir bhavati te dhruvam // 


^ Das ware dann upta == niksipta ’niedergeworfen’, was aber gekunstelt ist. 
1 . c. p. 311 A. 3. 

® Beachtenswert ist jedenfalis 77 iaya prokia in BD. 

^ 1. c. p. 311 A. 4. 
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’Lass deswegen (= fad) den Brahmanen init seinen Leuten 
gehen . . . . o Vogel; wenn du die ubrigen als Speisen erlangt hast, 
so wird dir sicher Erfolg zu Tail werden’. 

Die Ubersetzung des gewohnlichen Textes ist: 

’Nachdem der Vogel deii Brahmanen mit seiner Familie her- 
ausgelassen und die Anweisungen (seiner Mutter^) erfiillt hatte, 
verzehrte er die ubrigen imd hatte demnach fiirwahr Erfolg’. 


Suktam XI. 

ip. aha'i' 1 % suparnali paiatav^ varistho matramtah soviahdms carami j 

bhaujisyam rcchaty arunasya i?2ata tan mdUvcnabhi bhava 

dvijendra // 1 jj 

Nach MBh. I, 1346 ff. folgt nach der Vernichtung der Nisa- 
da’s eine Begegnung zwischen Garuda und seinem Vater Ka^yapa 
(Tarksya); m. E. liegt in diesem varga die Entsprechung dieser 
Episode vor, imd wir haben also hier ein Gesprach zwischen 
Garuda und seinem Vater, wo die VV. i und 3 dem ersteren, 2, 
4 und 5 — 6 (wohl unecht, s. unten) dem Kasyapa gehoren. 

’Ich bin Suparna, der beste aller Vogel, von meiner Mutter 
angewiesen fliege ich als Holer des Soma. Die Mutter des Aruna 
ist in Sklaverei geraten — sei mir deswegen nicht ungnadig, 0 
Brahmanenherrl' 

abhy dyusd varcasd tvd vadd^ni kac cid vas idta ktdala^i 

grkesu / 

kac cid garutniaty amiiasya mdtd na ^ocati spardkanam md- 

7 iasaK^ vd jjzjj 

I 

Vgl. MBh. I, 1347* kac cid vali kuialam nityani. 

’Mit Leben und Glanz segne ich dich — geht es Euch wohl 
zu Hause, 0 Sohn? Wie ist es mit GarutmatT, der Mutter Aruna’s? 
Oder ist sie nicht liber den Wettstreit in ihrem Sinne besorgt?’ 

veddham etat kuialain gr/icsu dasyad dtihkham vedayate suparigl / 

d mantraye tvd patatdm varisthah patdmy ahant tridivam indum 

accha //3// 

^ Das ist wohl am ehesten hier der Sinn; Hertel und Johansson fassen 
es als ’die Anweisung(en) des Brahmanen’ — m. E. weniger glaiiblich. 
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Vgl. MBh. I, 1348 f. — Es ist wahrsclieinlich mit Johansson^ 
varisthah (st. varispia der Mss.) zu lesen. 

Ich weiss, es geht gut zu Hause — dann aber empfindet*^ 
SuparnI wegen der Sklaverei Schmerz. Ich, der beste der Vogel, 
begriisse dich; ich fliege nach dem dritten Himmel zum Soma’. 

yajna§ ca tva raksaiu daksinas ca varam varlyani patatah 

pur V am astu te / 

Tco yajuinsi patatah suparna sarvas tvahordtrd abhi ca iray^ 

a 7 itdm H 4I I 

Inhaltlich sind zu vergleichen die Verse MBh. I, 1372 — 1374 
(vgl. TCO yajunisi in 1374) — yajnab ca ist evident richtige Ver- 
besserung bei Hertel^ fiir das m\vQ.vsi^Xid\{(z\\Q^ yajnasya der Mss. — 
Uber varam varlyain ist zu ii, 6 gehandelt worden. — In b ist 
wohl te, in d moglicherweise ca zu tilgen. 

’Das Opfer mag dich schiitzeii und die Opfergaben, der beste 
Schatz sei vor dir beim Fliegen, die Hymnen und Opferspriiche 
beim Fliegen, o Suparna, alle Tage und Nachte mogen sich auf 
dich stutzen*. 

svastyayanam tdrksyam aristanemim niahad bhutavi vdyasam 

devatandm / 

asiiragJmam indrasakkam samatsu brhad yaso ndvam iva ru- 

henia 1 1 $ 1 1 

amhomtccam dngirasam gaya 7 n ca svastydtreya^n manasd ca 

tdrksyam / 

prayatapdmli §aranam pra padye svasti sambddhesv abhayani 

710 asttc II 6 II 

Diese beiden Verse sind ziemlich sicher unserem Texte ur- 
spriinglich fremd gewesen; sie finden sich als Khila zu RV. V, 51 
bei M 0 LLER* und Aufrecht^ variantenlos iiberliefert, und auch 
in den von SCHEFTELOWITZ® mitgeteilten Khila’s aus dem kasch- 
mirischen Rigveda finden sich zu ihnen keine Varianten. Die erste 


' Solfageln p. 54 A. i. 

» Vgl. Pan. Ill, I, 18. 

® 1 . c. p. '312 A. I. Vgl. das parallele yasya ixn y as ca in BD zu 20, 4. 
^ RV. voL III p. XXX (vgl. Grube Suparnadhyayah p. 18 n. 6). 

^ RV. II, 674. 

® Die Apokryphen des RV. p. 71 f- 
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Zeile auch im Adbhuta Br. I, i^; weitere Notizeii liber ihr Vor- 
kommen in. spateren Texten bei SCHEFTELOWITZ 1 . c. p. 72. 

'Den heilbringenden Tarksya Aristanemi, das grosse Wesen, 
den Vogel der Cotter, den Vernichter der Asura’s, den Freund 
des Indra in Schlachten, den grossen Ruhni, wollen wir wie ein 
Schiff besteigen. 

Zu deni Erloser aiis der Not, dem Angirasiden, Gaya^, Svas- 
tyatreya^ uiid Tarksya fliichte ich mich im Geiste mit erhobenen 
Handen um Schutz; Heil imd Furchtlosigkeit sei uns in der Be- 
drangnisk 

20, api svit kim cid iha bhutam asti bhavisyad vapi brhas- 

pate I 

yan me raksdm nihitdm atltya vlryena so 77 iam sahasd hared 

italh // 1 II 

Hier beginnt der zweite Teil des Suparnadhyaya, der sich 
mit dem eigentlichen Somaraub beschaftigt; daraus ergibt sich aucb, 
dass die i'fi/&/<^-Einteilung spat ist^, da doch hier — wenn liber- 
haupt irgendwo — ein neues suhfa anfangen musste. Die hier 
folgenden Gesprache setzen ofifenbar die in MBh. I, 1415 — 1421 
geschilderten Vorzeichen als schon eingetroffen voraus. Was die 
auftretenden Personen betrifFt, so meinen Hertel^ und Johansson, 
dass die VV. i und 3 dem Somawachter Bhauvana^ 2 der Vinata 
und 4 dem Brhaspati gehoren; m. E. haben sie den Zusammen- 
hang missverstanden. Es fangt hier das Zwiegesprach zwischen 
Indra und Brhaspati an, das mit einer einzigen Unterbrechung bis 
zu 27, 3 fortgeht. VV. i und 3 gehoren dem Indra, 2 und 4 dem 
Brhaspati — Pada c ist unterzahlig; nun liest aber D raksdmsi, 
und man wird wohl ziemlich sicher entweder raksdmsi nihita oder 
r. nihitany atitya lesen dlirfen. — Zu d vgl. 21, i d: mmnet tu so- 
mam sahasct hared yat. 


^ Weber Omina und Portenta p. 315 f. 

2 Gaya kommt in AV, 1 , 14, 4 zusammen mit Asita und Kasyapa vor, 
vgl. Bloomfield AJPh. XVII, 403; Macdonell & Keith Vedic Index I, 219 f. 

® Svasfyatreya ist nach der Anukr. der Verfasser von RV. V, 50 — 51 und 
kommt im Epos als ein Weiser der Vorzeit vor (vgl. Hopkins Epic Mythology 

p- m)- 

^ Vgl, auch Hertel 1. c. p. 329 A. r, der jedoch diese Stelle nicht erwahnt. 
® L c. p. 312 f. 

° Dieser kommt jedenfalls in der Anukramani nicht vor. 
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'Gibt es wohl irgend etwas Geborenes oder was geboren 
werden wird, o Brhaspati, das die von mir eingesetzten Wachter 
iiberschreiten und durch seine Kraft den Soma von hier rauben 
konnte?’ 

sasiim sahasr^ni rajasa acitayiam nava navatir vedyali satam / 
d harisyati gamdo vamateyah prdsahd somam 7tihito ji/nrsuh jf 2 [j 

Vgl. MBh. I, 1423 fF. zu diesem Verse und zu V. 4. — Ich 
lese Cl harisyati statt des hier sinnlosen ^si der Mss. — prasahd 
ist nicht, wie Hertel und JOHANSSON es ilbersetzen, Imperativ 
sondern Instrumental^; es ist nicht zu lesen 7 iihita 7 n^v^\^ Hertel 
— freilich ohne es ausdrlicklich zu erwahnen — und JOHANSSON^ 
tun, sondern ni/iito jihlrsuli^, vgL 26, i: 7'aksanto nzvzstdh, 

'Sechzigtausend Wagenlasten vom Luftraum, neun und neunzig 
von der vedi, hunderte wird holen Garuda, Sohn der Vinata, der 
angestellt ist, urn den Soma mit Gewalt zu rauben'. 

kiitdli svij jdtah kasmdl lokdt katai'asydli pphivydh / 

bhauvaitazn yo ytiyiUsati dlumtirgrdhazn azmttazziazii 

Die erste Zeile ist metrisch in Unordtiung, indem sie aus 
p -p 7 Silben besteht, ich weiss sie aber nicht plausibel zu berich- 
tigen und lasse sie deswegen so wie sie ist stehen bleiben. 

'Woher stammt der, aus welcher Welt, aus welcher Erde, der 
den Bhauvana bekampfen will, den besten Borgenschiitzen?' 

siiparM vmatd 7 tdma tapo Papyata ditstaraizi / 

tasydzfi jdto garudo vaptateyo "^yas ca soznazzt hai'ttd §akuiiz^ 

tasya viddhi //4// 

Von der Notwendigkeit der von Hertel^ vorgeschlagenen 
Verbesserung diistapazn kann ich mich nicht uberzeugen, da diMara 
(diistara) des Sinns wegen vollig genugt — Die zweite Zeile ist 
nicht ill Ordnung; ungereimt kommt es mif vor, dass es heissen 
soil: gai'tido . . .yas ca . . sakuTtis, man wurde dann eher lesen wollen: 
tasydm jdta ai'tmo vamateyah ya§ ca usw. — eine Verwechslung 


1 Vgl. RV. V, 23, i; vm, 46, 20. 

2 Solfageln p. 54 A. 5. 

® 21, I c andert niclits daran. 

^ 1 . c, p. 313 A. 2. 
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dieser Art ware ja hier gar nicht undenkbar. Nun enthalt aber 
pada d 13 Silben, was HekTEL^ dadurch verbessern will, dass er 
tad viddhi liest. In der alteren Sprache kommt ja aber vid- ofters 
mit dem Genitiv vor^; nun hat BD statt j/as ca das sinnlose 
was gerade seiner Sinniosigkeit wegen moglicherweise die altere 
Lesart sein kann. Dana mag aber ein Abschreiber, dem der aus 
der klassisclien Sprache verschwundene Gebrauch von vid- mit 
Genitiv unbekaiint war, dieses sinnlose yasya eingestopft haben, 
da es ihm auffiel, dass zu tasya ein Korrelat fehlte. M. E. lautete 
also die Zeile eigentlich: (tasyam jato gartido vainateyali) somam 

hartta §akunis tasya viddhi ^ metrisch also: j — 

'Die SuparnT, Vinata mit Namen, hat schwere Askese geiibt; 
von ihr ist geboren worden Garuda, der Sohn der Vinata, jener 
Vogel, der den Soma rauben wird — kenne ihn!’ 


Siiktam XI. 

21 » ahavi svid indr a ^tta vamateyali katarah kdrava bhnvand- 

nlcchan / 

indum partlncam nikitam vicakBmtiam mamet tu so 77 tam sahasd 

hared yat // i // 

Dass die sukta- und va^'ga-'EAntdihmg eine nachtragliche ist, 
tritt auch hier deutlich hervor; denn dieser Vers des Indra und 
der folgende, der dem Brhaspati gehort, sind sehr nahe mit dem 
varga 20 verbunden, wahrend 21, 3— 4+ 22, i — 3 ftir sich einen 'vargd 
bilden, ein Gesprach zwischen Aruna und der Vinata. Dann fangt 
mit 22, 4 das Gesprach zwischen Indra und Brhaspati wieder an, 
das ununterbrochen bis zu 27, 3 fortgeht. — Dass Indra den Veda 
studiert hatte — und zwar bei Prajapati, hier aber wohl bei Brhas- 
pati — bezeugt ausdriicklich Ch. Up. VIII, 7 IF.® 

'Ich bin ja Indra — oder ist es der Sohn der Vinata? Welcher 
von tins hat den Veda studiert, die Welten sich wunschend, so 
dass er mit Gewalt den Soma, den abgekehrten, verhehlten, weit 
leuchtenden Tropfen von mir^ rauben konnte?' 

' 1 . c. p. 313 A. 3. 

® Vgl. Speijer Skt. Syntax p. 90. 

® Vgl. Oldenberg Die Lehre der Upanishaden p. 168 £; L. v. Schroeder 
F estschr. E. Kuhn p. 64. 

* Beispiele von ha?'- mit Genitiv der Person, von der man eine Sache weg- 
nimnit, sind mir nicht zu handen, miissen sich wohl aber doch Hnden. anudiar- 
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tavendra jdtam uta yaj janisyat taveiidra bhutain 'lita yad 

bhavisyat / 

tava disah pradisa itddiso brhat tavasisa prdsisa sarvam 

7 tcyate //2// 

Eine gewisse Schwierigkeit scheint an brhat in c zu haften; 
Hertel^ iibersetzt ohne weiteres ’du Starker', JOHANSSON^ will 
brhaji statt brhat lesen. Da aber hier die Form unwillkiirlich 
brhams lauten miisste, scheint mir die Anderung ziemlicb gewaltsam 
zu sein. Da nun aber brhat an einigen Stellen des Rigveda ziemlich 
sicker 'Hohe, Himmelshdhe’ zu bedeuten scheint^, so darf man 
wohl einfacli annehmen, dass das Wort hier dieselbe Bedentung 
hat. Da es neben ttddiso, das wohl irgendwelche hohere Gegenden 
(vgl, VS. VI, 19) bezeichnen soil, steht, passt diese Bedeutung 
hier gut. 

'Dir, o Indra, gehort Geborenes und was geboren werden wird, 
dir, o Indra, was geweseti ist und werden wird; dir gehbren die 
Himmelsgegenden, die Zwischengegenden, die Aufgegenden^ und 
die Himmelshohe; auf deinen Befehl und Wunsch wird alles gesagth 


mahdn ghosa upa^d srnyate 'sati kathani putra bhrdtaf^am 7 tdbhi 

dhavasi j 

ekah supan^o bahavas ca deva 7 ia hy ena 77 t ekali p 7 'a saheta 

sakrali //s// 

Es fangt jetzt eine Art Zwischenakt an — ein Gesprach zwi- 
schen Vinata und Aruna; jene spricht 21, 3 und 22, i und 3®, 
Aruna wiederum 21, 4 und 22, 2. 

im Mahabhasya I, p. 393 bildet keine Parallele, da hier wie in a 7 iti'hru- SBr. Ill, 
8, 2, 26, a 7 iit-ka 7 '- (vgl. Speijer Skt. Syntax p. 89), aitu-vad-'K^i. zu Pan. I, 3,49 
u. s. w. die Praposition ofFenbar den Genitiv regiert. Regelmassig ware Abla- 
tivus bei har-\ ein Beispiel fiir apa-har- mit Gen. st. Abl. aus dem Pane, bei 
Speijer 1 . c. p. 93. 

i 1. c. p. 313. 

® Solfageln p. 5 s A. 2, 

Vgl. Grassmann Wb. 91 1 ; Geldner Der RV. in Aiiswahl I, 132, 

^ Auf Hertel’s Auktoritat bin verwende ich dieses mir sonst nicht be- 
kannte Wort. 

® Wegen MBli. I, 1333 — 13 341 vinaiovaca H ;paksau te marutah :pdttt candra- 
suryatc ca Prst/iatah / ca ^atu vahnis te vasavah sa^'vatas tanum // aham 
ca te s add putra sdntisvasiipardyarid / ihdsind bhavtsyd 7 m svastikdre 7 'atd saddlj, 
die obwohl in anderer Situation (Garuda fliegt zu den Nisada’s) steliend mit 22, 
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’Ein machtiges Drohnen lasst sich da oben horen — warum, 
mein Sohn, eilst du nicht zu deinem Bruder? Einer ist Suparna, 
viele sind die Gotter — denn allein wiirde ihn Sakra nicht be- 
waltigen konnen’, 

abhratd bhrdtrd gartido ' nme^idptttrd hifigd vinatd sttpar^Vl / 

7iahi mdtar arnno ydti 7iunain gacclia svayam tridzvam soma- 

hdrali // 4 // 

Der Vers gehort offenbar dem Aruna; Hertel, der friiher^ 
ebenso dachte, hat sich nachher geandert^ und teilt pada a — b 
und d der Vinata, die sich in a — b zu Aruna, in d zu Garuda 
wendet, pada c aber dein Aruna zu. Derartige kiinstliche Auf- 
teilung der Verse auf verschiedene Personen ist sicher soweit 
moglich zu vermeiden und hier durch nichts berechtigt, da der 
ganze Vers im Munde des Aruna verstandlich sein wird. Schwierig- 
keit bereitet ja nur d, der kaum an Garuda gerichtet sein kann, 
da jener sich nach dem vorhergehenden Verse schon oben am 
Himmel befindet. Die Schwierigkeit lost sich aber, wenn wir 
statt gaccha svayam einfach gacchaiv ay am lesen, wo wir uns Aruna 
auf den Garuda hinzeigend denken mdgen,® Die An derung ist 
keine schwierige, und dadurch wird m. E. alles in Ordnung ge- 
bracht Die Ubersetziing der Strophe lautet also: 

’Bruderlos ist Garuda durch Aruna, seinen Bruder, sohnlos ist 
^unga Vinata SuparnI; nicht furwahr^ geht Aruna, o Mutter — 
dieser mag selbst zum Himmel als Somaholer fliegen T 

22. apdd bhativano ?ia hi iani bat karoty '^aiihd tvdsazi nahasali 

pramddyaie / 

andlio jdgfvh' '^nahasali pramadyate katham suparno gartido 

Pi moksate jj i // 

Hertel^, dem Johansson folgt, wnll lesen: arikd tv asaii 
7 ia ha sa pratftadyate und in c na ha sa; ich glaube eher mit 

3 unverkennbare Ahnlichkeit verraten, muss Vinata auch hier der Sprecher sein. 
Mit Hertel und Johansson an Soma als Sprecher zu denken ist falsch und 
verdrebt die Situation ganzlich. Sonderbarerweise hat Hertel die Ahnlichkeit 
mit MBh. I, 1333 £, gesehen ( 1 . c, p. 514 A. 5), aber nicht benutzt. 

^ 1. c. p. 314. 

2 WZKM. XXIV, 120. 

3 ay am \s\ pratyaksarupa^ vgl Speijer Skt. Syntax p. 202 n. i, 

^ nuna 7 n, 

® 1 . c. p. 314 A 2. 
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Hinweis auf 23, 3 a und MBli. I, 1489: ariha^ tv asatc nahumlypr. 
und an der zweiten Stelle nakusali lesen zu durfen. — Zu vioksate 
vgl. Pan. VII, 4, 57; III, 3, 143. 

’Der fusslose Bhauvana stiftet furwahr kein Heil, es froh- 
lockt der Feindetoter da, Nahusa; der blinde aber wachsame 
Nahusa ist heiter — wie wird sich dann Garuda, der Suparna, . 
zu erlosen hoffen?’ 

oja iva saha iva nabha iva balam ivdblu'am iva bhlr iva / 

mahad bala7n apratidhrsyam etad gartitmaiy tipmnd ncisti 

^7tfige 1 1 2 1 1 

Metrisch ist die erste Zeile sehr monstruos, scheint aber kaum 
verbessert werden zu kdnnen. 

’Wie Kraft, wie Starke, wie Nebel, wie Macht, wie Wolken, 
wie Furcht, so ist diese grosse, unwiderstehliche Macht — mit 
Garutmant gibt es keinen Vergleich, o Sunga’. 

vdto 'sya pi^dndn maruto 'sya paksdv agnili kh'o raksaUi 

jdtavedcih / 

aham purasidd aham asmi pascdc ca7idro laldnia gamdasya 

prsthe II 3 II 

Hertel und Johansson iibersetzen lalamia, als ware es Perf. 
von lam == ram^; im Wirklichkeit ist es natiirlich Nom. von lalmnan- 
n. = laldma- ’Schmuck, Zierde’. 

’Moge der Wind seine Lebensgeister^ die Maruts seine Fittiche 
und Agni Jatavedas seinen Kopf schiitzen; ich bin vor ihm 11 nd 
hinter ihm, der Mond ist ein Schmuck auf Garuda’s Rlickenk 

ki^i 7iu ghosah sruyaie yat7^a soino bfhaspate ha7tta veddya 

gatvd / 

jyd ha iinkte yaddvasrstd 7^o7Ttyate badhiraJi so77iapdlaT} // 4 // 

Es fangt hier wieder das unterbrochene Gesprach zwischen 
Indra und Brhaspati an. — Flir vedd 'va gatvd (Pp, veda ava gatvd) 
der Mss. ist natiirlich wie in 6, 4 vedava gatvd zu lesen.® — In c 
ist natiirlich mit BD sinkte^ (nicht sinte) zu lesen; der pdda scheint 

^ Ev. atiha . 

^ Vgl- lald 77 ta ^ raraina, Hariv. 12072. 

» Vgl. Hertel WZKM. XXIV, 120. 

^ Die Verbindung jy/a . sinkte aucli in RV. VI, 75, 3. 
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aber unterzahlig zu sein (wenn man nicht jia .... yada avasrsta 
lesen darf, was Notbehelf zu sein scheint). Nun haben BD pada- 
vasfsta, und es ware moglich, dass ursprunglich jya ha sinkte 
yadd padavasrsta dastand; U und ^ warden ja ofters verwechselt, 
und somit mag ein Abschreiber, der yadd yadavasrstd las, das 
erste yadd gestrichen haben. Man stemmte den grossen Bogen 
gegen den Fuss, und somit konnte es selir wohl heissen: 'denn 
die Bogensehne schwirrt (nur) vom Fusse losgeschnellt’. 

‘Warum lasst sich jetzt ein Getose horen, wo der Soma ist 
— Brhaspati, lass uns gehen und uns erkundigen; denn die Bogen- 
sehne schwirrt (nur) wenn <^vom Fusse^ losgeschnellt, heftig schreit 
der taube^ Somawachted. 

aham etam maghatmi veda ghosa^i suparnasyaisa patatah 

§actpate / 

vainateyo harati yasya soma^yi nihatya tava somapdldn garut- 

man // 5 // 

yasya in c ist sehr unbeholfen aber vielleicht doch richtig. 

Ich kenne dieses Getose, o Maghavant, es kommt von dem 
fliegenden Suparna, o Sacipati, du, dessen Soma der Sohn Vi- 
nata’s raubt, nachdem er, der Garutmant, deine Somawachter 
niedergehauen hat’. 

Sixktam XII. 

2 j. apdd bhativanali ksipradhanva kvasld yasydgnim bd\ia~ 

mukha/^ tirakaid / 

yasya bdhubhydm. vlyaie sdyako vrsd tnhY^kat stavanydny 

ayutdni sastim jl i H 

Indra spricht in diesem varga die VV. i und 3—6, Brhas- 
pati V. 2. — ■ Das ratzelhafte stavanya- in d soli nach pw. = 
stavanlya- 'lobenswert' sein; m, E. liegt aber hier irgend ein uns 
unbekanntes Maass vor, vielleicht in korrupter Form^, weshalb ich 
das Wort eher unubersetzt lasse. 

'Wo war der fusslose Bhauvana mit dem schnellenden® Bo- 


^ Vgl. Hertel L c. p. 314 A. 2. 

^ B hat t^'wisattamafiyViny t D t^'imMyamanytmy. 

^ knpva ’schnellend’ vom Bogen in RV. II, 24, 8. 
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gen, dessen Pfeilspitze quer durch das Feuer (dringt), aus dessen 
Handen der starke Pfeil dreissig stavanya, sechzig Myriaden durch- 
fahrt?’ 

apadavfh vai bhisayamanali suparnali ksipradhmwa carati 

ksiprena BU 7 ^dh / 

nainmyi carmztam pari bai^a as ay at somarii yad arcad divy 

tittamayam IJ 2 jj 

ksipradhanva^ in b kann naturlich unmoglich rich tig sein, 
denn als Beiwort des Suparna ist es ja vollig sinnlos. Wenn aber 
urspriinglich gestanden hat: so kann durch Ausfall des 

Anusvara und Verlesen von ein Abschreiber den Eindruck be- 
kommen haben, dass in Wirklichkeit ° dastand, wobei er 

leicht das erste ^ getilgt haben kann. Statt ksiprena, das m. W. 
kaum vorkommt, ist wohl ksiprani^ zu lesen, statt ^urah mog- 
licherweise mit BD sura. 

'Den fixsslosen, den mit dem schnellenden Bogen bewaffneten 
verscheuchend eilte schnell Suparna, der Held (oder: o Held); 
nicht erreichte ihn, den eilenden, der Pfeil, er erreichte den Soma, 
wo er am hochsten Himmel strahlte’. 

k(ii)vd7'budo nahtisali kadraveya uluko balbulali §vasanah kvasli / 
sapannw'iisah pralisali k(tc)vasld yan ma mdmyi harati vainateyali //3// 

Die hier in VV. 3 — 6 aufgezahiten Schlangendamonen (vgl. 
24, i) Oder Gandharven (vgl. 26, 2 gandharvasena)^ die den Soma 
bewachen, fiihren die Namen: Arbuda, Nahusa, Kadraveya, Uluka, 
Balbula, ^vasana, Sapannimisa, PraMa, Kakubbhanda, Cakratunda, 
A^vamukha, Kundakarna, Vikro^ana, Kharakanta^, Ka^ambuka, 
Venuka, A^vakranda, Alagarda, Parusa(?), Nabhorupa, Sarupa, 
^a^aksa, Vyadayasvapin und Vibhida.^ Von diesen Namen kom« 

1 Das Wort ist schon in RV. IX, 90, 3 belegt, 

2 Metrisch ware das also ; — / — I / 

^ Die sechs letzten sind wohl ihrer Namen wegen nicht Schlangen, sondern 

Gandharven. In TS. I, 2, 7, 8; MS. I, 2. 5; Kath. II, 6; Kap. S. I, 19 kommen 
Namen von somabewachenden Gandharven vor, die aber mit den. hiesigen nichts 
zu tun haben. In RV. X, 144, 3 kommt irgend ein schlangenartiges Ungeheuer, 
Ahisuva, vor, das auf den Somaadler zu lauern sclieint, vgl. v. Schroeder 
Herakles und Indra p. 36. 

* Also 23, wenn man das etwas z'weilclh&he parusak in 5 b als Eigenname 
auffasst. Johansson SolfSgeln p. 56 nimmt 7^/ubo balbulah als einen Namen. 
Warum weiss ich nicht. 
ly — 20213. /. Charpentier. 
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men in MBh. T, 1488 — 1489 vor A^vakraiida, Renuka (vgl. Venuka), 
Uluka, Svasana und Nimesa (vgl. Sapannimisa) und ausserdem die 
hier nicht erwahnten Krathana, Tapana, Praruja und Pulina; diese 
scheinen laiiter Naraen von Schlangen zu sein. Was die einzelnen 
hier vorkommenden Namen betrifft, sei nur in der allergrossten 
Kurze folgendes hervorgehoben: 

1) Arbttda ist ja schon im RV. als damonisches, von Indra 
bekampftes Schlangenwesen bekannt; er heisst spater kadraveya 
und wird in SBr. XIII, 4, 3, 9; A^v, 10, 7 als Konig der 
Schlangen, in Ait. Br. VI, i, i; KauS. Br. XXIX, i als sarparsir 
mantrakrt^ (nach der Anukr. ist er rsi von RV. X, 94. 175) be- 
zeichnet. Ihm kommt also hier mit Recht der erste Platz zu. 

2) Na/msa ist offenbar der im Epos beriihmte Konig der Vor- 
zeit, der eine Zeit lang als Konig des Himmels statt Indra die 
Herrschaft fiihrte^, schliesslich aber seiner Freveltaten wegen auf 
die Erde gestiirzt und in eine Schlange verwandelt ward, MBh. 
V, 520 fF. XII, 13188 ff. XIII, 4772 fif. und vgl. Ill, 12363 ff. Dass 
er hier als kadraveya bezeichnet wird ist natiirlich eigentlich iin- 
richtig, denn er ist ein Sohn des Ayu oder nach Ram. I, 70, 41; 
II, no, 33 des Ambarlsa. 

3) Ukhka wird in PW, aus Vyut. p. 85 als N. pr. eines Konigs 
der Naga’s angefiihrt; in der Ausgabe von Mina JEFF und MiRONOFF 
findet sich aber diese Stelle nicht. 

4) Balbula sonst unbekannt. 

5) Svasana* dQx z\schex\de\ ein passender Name einer Schlange, 
vgl, svasaiiasana', svasanotsiika- 'Schlange' (PW.); sonst unbekannt. 

6) Sapannimisa Q] sonst unbekannt, vgl. Nimesa im MBh. 

7) Prali§a sonst unbekannt; da li§ = ris 'rupfen, ausreissen, 
zerbrechen’ ist, kann der Name womoglich als Synonym des im 
MBh. vorkommenden Prantja aufgefasst werden, das sonst nicht 
belegt ist. 

8) Kahibbhanda 'Gipfelbauch’, Cak 7 ^atm^da ’Radschnauze’, 
Abvamnkha Tferdegesicht’ {etwB. = kiofinara)^^ Kundakarna 'Topf- 
ohr'^, Vikrosana 'Schreier' und Kharakao^tha ’Eselshals' sind 
ofifenbar nicht Namen von Schlangen; Entsprechungen fehlen im 
MBh. ganzlich. Es handelt sich hier vielmehr um Gandharven und 
andere Unholde, deren Aussehen oft als hochst grotesk und ab- 

^ Vgl. auch TMBr. XXV, 15. 

® MBh. V, 542 ff. 

« Vgl. Hertel WZKM. XXV, 162 ff. 

Vgl, Kumbhakarna, N. pr. des Bruders des Ravaiia. 
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schr-eckend geschildert wird, und dereu Treiben mit dem der Esel 
u. s. w. verglichen wird.^ 

9) Ka&ambVika sonst unbekannt. 

10) Vemikuy vgl, PW.; besser ist wohl Renuka im MBh, (vgl. 
ibid. XIII, 6156 fif.). 

11) Asvakranda nur hier und im MBh. belegt. 

12) Alagarda 'eine Art Wasserschlange’, AK. I, 2, i, 6 u. s. w. 

13) Parusa^ sehr zweifelhaft, wahrscheinlich Adjektiv, 

14) Nabhompa, sonst nur als Adj. in VS. XXIV, 3, 6 {aMsa- 
van nllavar^ali Komm.), Farbenbezeichnung der Opfertiere des 
Parjanya — Sarupa nur hier, vlL Stirupa zu lesen (vgl. mdglicher- 
weise Surupa, N. pr. der Tochter eines Schlangendamons, Kathas. 
123, 81). 

15) SaMksa ’Hasenauge', Vyadayasvapin^) and Vibhida sind 
sonst unbekannt. 

’Wo waren dann Arbuda, Nahusa Kadraveya, Uluka, Balbula 
und Svasana? wo waren Sapannimisa und Prali^a, als Vainateya 
meinen Soma raubte?' 

kakubbhandas cakrattmdali k(ti)vas%d asvamukhali kttndakarnali 

k(ti)vasU I 

vikro§anah kharakanptah k(tt)vas\d y, in, i. h, v. jj 4 [I 

kasambuko veritiko a^vakrando alagardali parnsali k(n)vdslt / 

nabhorupasai'upau k(ti)vdstdm y, m, i. h. v. // 5 // 

’Wo waren Kakubbhanda, Cakratunda, Asvamukha und Kunda- 
karna? wo waren VikroSana und Kharakantha, als Vainateya mei- 
nen Soma raubte? 

Wo waren Kasambuka, Venuka, A^vakranda, Alagarda und 
Parusa^? Und Nabhorupa und Sarupa (Surupa?), wo waren sie, als 
Vainateya meinen Soma raubte?’ 

npatlra^i varttamdnali msdksdh krodhena martto ajanasya kartfd I 
vyadayasvapl vibhidah kfujvdsld y. m. i, h, v. // 6 // 

Zu zLpatiram vgl Ka^. zu Pan. VI, 2, 121^ — martto ist schwer- 
lich richtig; es soil vielmehr das sonst unbelegte marttd ’Toter’ 
eingesetzt werden. 

^ Vgl. z. B. die Schilderungen bei L. v. Schroeder Myst. u. Minius p. 61 ff. 

^ Oder eher: ’und der grimniige Alagarda’. 

® Vgl. anch Ka§. zu II, i, 6 (Speijer Skt. Syntax p. 118). 
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’Wo waren der am Strande weilende Sa^aksa, der durch sei- 
nen Zorn totet, (alles) in Wildnis verwandelt, und Vyadayasvapin 
und Vibhida, als Vainateya meinen Soma raubte?’ 

24.. gativii vijnaya kakunasya sarpas tejobalena ganidasya sakra / 

te pannag a vihagendrasya sparsad bMtah sirdv^sy apy adadhus 

tanubhiJi // i // 

Antwort des Brhaspati auf die in 23, 3— -6 gestellten Fragen. 

’Als die Schlangen das Nahen des Vogels durch den ge- 
waltigen Glanz des Garuda bemerkt batten, o Sakra, dann filrchteten 
sich die Schlangen vor der Beriihrung des Vogelkdnigs und ver- 
steckten die Kopfe unter den Leibern’. 

ye vidytitau caratali sarvato ghnatl annam raksantl abhayd 

bhayd ca / 

’^caksurmukhdv asvapann iksafnandh katham svid evdti pipdh 

grdhrah // 2 // 

ye vidyutaiL caratdh s, gh, a, r, a, bh. ca / 

'^tdbhydm sam akhyad gantdo vainateyo visucyau ie aydt svar 

abhaydm bhaydm ca // 3 // 

Indra spricht V. 2, Brhaspati V* 3. — Es handelt sich offen- 
bar hier um dieselben Gegenstande, die in SBr. Ill, 6^ 2, 9 ff. 
als kukl^, hier aber als vidytit bezeichnet werden. Nun bedeutet 
vidyut in der altesten Literatur nicht immer gerade 'Blitz’, sondern 
auch 'blitzahnliche, blitzende WafFe’, und in dieser Bedeutung 
muss wohl das Wort hier genommen werden.^ Offenbar sind die 
beiden Verse schwer verdorben und konnen wohl nicht vollig 
restituiert werden. 

Von Schreibern, die vidyut in der Bedeutung 'Blitz' nahmen, 
scheint sai^ato eingefiihrt worden zu sein, indem sie es zu caratali 
zogen; urspriingUch mag hier sarvadd 'stets, immer’ gestanden 
haben. Unrichtig ist sicher caksurmukkav, das unter Einwirkung 
des unmittelbar vorhergehenden ca ein ksuramukhdv^ verdrangt 
haben mag; statt lksa7nd^}dli haben BD das richtige iksamdne; 
endlich ist ati pipdti hier wie in 25, $ (und moglicherweise auch 


‘ Vgl oben p. 161 A. 3. 

- Vgl. dazQ dass Savana zu SBr. Ill, 6, 2, 9 ktisl durch ayudha glossiert. 
® Vgl kst0‘a4)avi in SBr. Ill, 6, 2, 9. 
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in 26, 3) sinnlose Verderbnis fur ati piparti} V. 2 soli also etwa 
folgendermassen lauten : 

ya vidyiitati caratah sarvada gh. a, r. a. bh, ca / 

ksiLramnkhdv asvapanii iksmndne katham svid evdti piparti 

grd/irah // 

'Die beiden BlitzwafFen, Abhaya und Bhaya, die sich stets 
bewegen, die totenden, die den Soina^ behiitenden, mit scharfen 
Spitzen, schlaflos^ um sich blickend — wie kam der Raubvogel 
uber sie hinr' 

Viel schwieriger ist V, 3. Die erste Zeile ist mit V. 2 a — b 
identisch, m. E. also auch hier sa^'vada zu lesen; die zweite aber 
muss ausserst korrupt iiberliefert sein. Erstens kann akhyad des 
Sinns wegen unmoglich richtig sein; BD geben samaksad — dann 
aus sam-akS’^ ’durchgehen, durchwandern’, was aber wenig glaub- 
lich ist. M. E. liegt hier wieder Anschluss an SBr. und zwar an 
dcakhdda und akhidat^ in III, 6, 2, 12 vor; statt akhyad ist etwa 
dkhed zu lesen, das freilich sonst unbelegt ist, aber nach abhet 
u. s. w.^ gebildet ware/* Was endlich pada d: visucyait te aydt 
svar abhaydm b hay dm ca betrifft, so liegt offenbar hier schwere 
Verderbnis vor. Nun ist aber te aydt svar die Lesart von AC, 
wahrend BD teydstar bieten; obwoht sich natiirlich Sicherheit hier 
gar nicht erreichen lasst, mochte ich die Vermutung wagen, dass 
etwa visucl te 'star'^ abhaydm bhaydm ca zu lesen ware. Der Vers 
wiirde also etwa gelautet haben: 

ye V. c. sarvada gh. a. r. a, bh, ca / 

tdbhydm sam dkhed garudo vainateyo visucl te ^siar abhaydm 

bhaydm ca j 

^ Was Johansson Solfageln p. 57 A. i lierangezogen hat, um ati pipati 
zu rechtfertigen, genugt nicht dazu. 

2 anna = soma, vgl. 30, 3. 

^ So muss wohl asvapa^iiy) gedeutet warden; doch vermute ich, dass hier 
moglicherweise ein Missverstandnis des mmesai^i'-mmesam in ^Br. Ill, 6, 2, 9 
vorliegt. 

* Vgl. zu jenen Formen oben p. 162 A. i. 

^ Vgl. Whitney Skt. Gr.® § 832 a, 

® Ich wage es nicht, hier eine Form ^akhad einzusetzen, da nach Pan. VI, 
I, 52 khad~ fur kind- nur im Perfekt auftritt. 

^ astar^ star vgl. Whitney Skt. Gr.^ § 831 a. 
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'Die beiden Blitzwaffen, Abhaya und Bhaya, die sich stets 
bewegen, die totenden, die den Soma behiitenden, aus ihnen riss 
heraus (den Soma) Garuda, der Vainateya, er warf sie nach beiden 
Seiten, Abhaya und Bhaya'. 


Suktam XIII. 

2^. yd me mayd nimimto jaznyasl sanikalpajyotir anivartta- 

mdnd j 

ksurapavir [brahman] kua nu sd bahhuva yan ma inditm 

harati vainateydli // i // 

Indra spricht hier die VV. i, 3, 5, Brhaspati wiederum 2, 4 
und 6. — Statt satnkalpajyotir ist wohl eher samkalpayoiiir^ zu 
lesen; brahman ist hier wie in V. 3 offenbar des Metrums wegen 
zu til gen. 

'Meine rndyd^ die da schneller ist als ein Blinzeln^, von eige- 
nem Willen leuchtend (oder: 'nur dem Willen ihren Ursprung ver- 
dankend'), die scharfschneidige, nicht wiederkehrende, wo war sie 
denn [o Brahman], als Vainateya meinen Soma raubte?’ 

yd te vidyd n. j. s. a, j 

tdm dt 7 nasdc% gartiAo vamateyo javdj javlydn ny ajahdd 

balena // 2 // 

Zu pdda d vgl. RV, IV, 26, 7. 27, 2: ajahdd ardtlli. 

'Deine mdydf die da schneller ist als ein Blinzeln^ von eigenem 
Willen leuchtend (oder: 'nur dem Willen ihren Ursprung ver- 
dankend’), die scharfschneidige, nicht wiederkehrende, Hess Garuda 
Vainateya, sein eigener Begleiter (!), schneller als die Schnellig- 
keit, durch seine Kraft hinter sich'. 

yan me cakram ?iiimsato javlyali sanikalpajyotir aniva^'tta- 

7 ndna 7 n j 

kmrapavi [brahman] kua nu tad bablmva yan ma hiduin hai'- 

ati vainateya!} // 3 // 

'Mein Rad, das da schneller ist als ein Blinzeln' u. s. w. [=^ V. i] 

^'Oder mdglicherweise samkalpajuiir, vgl. TBr, III, 12, 3, 4. 

® Das muss offenbar der Sinn sein, ■was aber eine Lesart niniisato (st, 
animimtd) fordert, wie tatsachlich in VV. 3—4 stelit. 
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yat te cakram 71, j. s. a, / 

tad atmasacl g, v. j, j. n. a. b, //4// 

'Dein Rad, das da schneller ist als ein Blinzeln’ u. s. w. [= V. 2], 

Zu diesen Versen vgl. die Beschreibung des rotierenden Messer- 
rades in MBh. I, 1497 

parvatasihlrclli ksurapavyali subtidhnyo '^moda hrada Iiradmih 

stivarcasali j 

caitdra^iva bhantlr bahudhct visvarupali katbam svid evatz 

'^pipdti grdhrah // 5 // 

Dass in diesem Verse Korruptelen vorliegen ist offenbar; erstens 
kann parvatdstjil^'dli, das im Pp. in parvata-aqthlrdli aufgelost wird, 
schwerlich richtig sein, denn ein Wort asthlra existiert iiberhaupt 
nicht, ware es nicht = asthlld 'Kugel, kugelformiger Korper’, was 
aber keinen Sinn gibt.^ Wegen der Lesart parvatdlh sthlrd in D 
wiirde man wohl an parvatdli stJiird}} denken konnen, miisste aber 
dann das Genus der folgenden Beiworte andern, was nicht angeht. 
So kann ich nur vermuten, dass es sich hier etwa urn 'Berggipfel, 
Bergkette' handelt, ohne doch den Lautwert des Wortes naher 
bestimmen zu konnen — kann unmoglich richtig sein, da 

es sinnlos ist, lasst sich aber ausserst leicht in (H Jl") ver- 
bessern, vgl. sodaka-; for pipdti ist hier wie in 24, 2 pipazdi zu 
lesen. Was endlich vUvarupdli in c betrifft, so liegt dort, wie ich 
glaube, nicht Adjektiv, sondern wegen des folgenden Verses No- 
men proprium irgendwelcher personlich gedachter Wesen vor; 
ich erinnere an die Schlangen, die in MBh. I, 1499 Soma 

bewachen. Das Wort gerade in solcher Bedeutung zu belegen 
vermag ich aber leider nicht, 

'Die Bergketten (?), die scharfschneidigen, fest gegriindeten, 
die wasserreichen Teiche, die sonnenglanzenden Fltisse^ die wie 
der Mond glanzenden Visvarupa's hier und da — wie kam der 
Raubvogel liber sie hin?’ 

te grlvacchinnd api ca muz^dhabkinndh krttcih "^sacazite bahu^ 

Icmi §akra / 

apad bhaiLvano ziihatas taddsln mahad vaisasam akazvt su- 

parnah Jj 6 jj 

^ Hertel 1 . c. p. 316 ubersetzt freilich ’Bergkugeln’, was mir aber nicht 
zusagt. 

2 uda- am Ende eines Kompositums, vgl. Vartt, zu Pan. VI, 3, 57. 
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sacante kann des Sinns wegen nicht richtig sein, es muss 
eher etvva say ate sein; statt bahula?ii haben BD bahudhani — es 
muss wohl baJmdhapi oder bahudha hi sein — Brhaspati scheint 
hier nur den letzten Teil der vorhergehenden Frage zu beantworten, 
da doch nur personliche Wesen, nicht aber Berge, Teiche und 
Fliisse mit den hier gebrauchten Epitheta beschreiben werden 
konnen. 

’Mit abgeschnittenen Halsen und gespaltenen Kopfen, zer- 
schnitten liegen sie ja an vielen Orten da^, o Sakra; der fusslose 
Bhauvana wurde da niedergehauen, Suparna stiftete grosses Ver- 
derben an’. 

26,^ aditya rtcdra vasavo dha sadhyah somam 7'aksanto bahudha 

nivMdli I 

maruto brahman kva nu te babkuviir yan via mdimi harati 

vainateydli // i // 

Indra spricht in diesem Abschnitt die VV. i und 3, Brhas- 
pati 2, 4 und 5.® 

'Die Aditya’s, die Rudra’s, die Vasu’s, die Sadhya’s^, an 
vielen Orten aufgestellt, um den Soma zu schiitzen, und die Marut’s 
auch — wo blieben sie, o Brahman, als Vainateya meinen Soma 
raubte?’ 

prdnca dyan vasavali preksyamdnd iidanco vUve viaruto dha 

sadhyah j 

dqksjnd rudralh saha gandharvasenayd pratlca dditydn anayad 

vainateyah // 2 // 


VgL dazu MBh, I, i486 f.: 

sadhyah prdclm sagandharva vasavo daksindm di§avt j 
pmjagmnh sahitd riidraih patagendrapradharsitah // 
di§am praUclm aditya ndsatydv iittai^dm dimin / 
muhur vtuhnh preksamdnd yndhyamma mahaujasah [j 

^ VgL RV. I, 32, 5. 

- BD fangen diesen Abschnitt mit deni Verse 30, 7 an, 

^ V. 5 konnte auch ganz gut Erzahlungsstrophe sein. 

^ Literatur uber die Sadhya’s findet man bei Weber ISt. IX, 6 f.; Muir 
RAS. 1866, p. 395 n,; SiEG SagenstofFe p, 15. 
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Die padc^s c-d enthalten 13+13 Silben, sind aber formell 
untadelhaft, weshalb Verbesserungen nicht eingefuhrt zu warden 
brauchen. 

’Nach Osten gingen die Vasu’s, sichtbar, nach Norden alle 
Marut's und Sadhya’s, nach Sudan die Rudra’s mit dam Heere 
der Gandharven, nach Westen trieb Vainateya die Aditya’s’, 

vai^vdnai^o jatavedah k(ii)vdsld yo ma indtmi parigvhyctdhi 

tisthaii / 

arcw-jvalantam miighrstatejasam katham svid evdpy ati ydti 

grdhrdli // 3 // 

Mit Johansson^ schreibe ich arcir-jvalantam; BD haben in 
d evdti pipdti grdhrdli, as ist also moglicherweise hier evdti piparti 
grdhrdli zu schreiben, was aber nicht notwendig ist. 

'Wo war dann Vaisvanara Jatavedas, der da meinen Soma 
behiitend umgibt? Wie kam der Raubvogel uber den in Flammen 
lodernden (Agni) unverminderten Glanzes?’ 

ghrtasya sindhun anayad vainateydli '^baddhmn baddhany ayti- 

tdni sastim / 

tais tarpayitvd iava jdtavedasarn hiramnaydli '^sroty apatac 

chakuntdli // 4 // 

baddham baddhany, das keineii Sinn gibt, ist offenbar Text- 
fehler^ es muss badvani badvcmy sain. In d kami sroty (Pp. S 7 ^oti, 
D 8 roty) unmogHch richtig sein; JOHANSSON^ setzt versuchsweise 
jyotir, was aber palaographisch und des Sinus wegen bedenklich, 
metrisch auch weniger gut ist. Ich wiirde mir eher eine urspriing- 
liche LA. hiramnayam so *iy apatac chakuntali denken. 

’Vainateya fiihrte (zu ihm) Stroma von Schmelzb utter, un- 
zahlige Mengen, sechzig Myriaden; nachdem der Vogel mit diesen 
deinen Jatavedas gesattigt hatte, flog er iiber den goldglanzenden 
hin (?y. 

vaisvdnaram tarpayitvd ghrte?ia sarvdn aiiydnt sontapdldn 

vijiiya j 

vtahdmegha^iva ninindni samdni kurvan par an gacchad garudo 

vainateydli // 5 // 


^ Solfageln p. 59 A. i. 
^ 1. c. p. 59 A. 2. 
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Pada c befindet sich in metrisch ungenugender Gestalt (13 
Silben); mit Leitung von D konnte man womoglich daran denken, 
etwa mahamegheva nimna samlhtrvan zu lesen, was ja aber un- 
sicher bleibt 

’Nachdem Garuda Vainateya den Vai§vanara mit Schmelz- 
butter gesattigt mid alle anderen Somawachter iiberwaltigt hatte, 
begab er sich fort, wie eine grosse Wolke die Tiefen eben macheiid’. 


Suktain XIV. 

27. eko bahnu bhlmabalo 'dhy atisUiat iavaiva '^saktdli sadako 

balena / 

ymi me raksdn dharsitavdn chakimias tendsya kruddhah 

pra hammi vajram H i jj 

Die Worter kaktali sadako sind sinnlos imd offenbar korrupt; 
BD geben kakrdli, B allein sadrio, und demnach hat Hertel^, 
dem Johansson folgt, die nicht unpassende Lesart kakra sadrko 
eingefuhrt. Weniger gut ist es aber, dass wir, falls wir jene Les- 
art annehmen, a — b dem Brhaspati, c — d wiederum den Indra zu- 
teilen miissen.^ Deswegen mochte ich eher lesen kakieli sadrko 
und diesen Vers dem Indra allein in den Mund legen; er spricht 
ferner die VV. 2 und 4, wahrend 3 dem Brhaspati und 5 dem 
Garuda gehoren (6 ist unecht). 

'Allein hat der furchtbar starke vielen gegeniiber gestanden, 
auch deiner Kraft ist er an Starke gleich; weil sich der Vogel 
an meinen Wachtern vergrififen hat, werde ich zornig den Keil 
* nach ihm schleudern’. 

tapomayarii ksurapavi svaviryam yena vrtrasya hrdayam ni- 

krntam / 

tan me vaji^am pratihatain sahmte brhaspaie kirn mi bhuiain 

suparnah jj 2 jj 

Hertel^ andert ohne jede l:^ot svaviryam in suvlryam^ vvorin 
ich ihm nicht folge. 


1 1 . c, p. 317 A. I. 

2 liber die Verteilung einer Strophe auf mehrere Personen vgl. z. B. 
PiscHEL Ved. St. I, 207; II, 4s; Oldenberg GGA. 1890, p. 420 A. u. s. w. 

3 1 . c. p. 317 A. 3. 
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'Dieser mein Donnerkeil, aus Askese bestehend, scharfschneidig, 
eigene Kraft besitzend, mit dem ich des Vrtra Herz zersclinitt, 
ist an dem Vogel abgeprallt — o Brhaspati, was flir ein Wesen 
ist dann Suparna?’ 

esa chandamsi sahztafii kakra yajtirmayali samatmtuli stipmmalh j 

indum pltva vlryavams tarksyapiitras tena vajrdh pratihaias 

tavatra // 3 // 

Dass Garuda den Soma getrunken hat wiederstreitet den Dar- 
stellungen der Brahmana und des MBh,, woriiber weiter unten. 

’Dieser Suparna ist alle Metra zusammen, o Sakra, aus Opfer- 
spriichen bestehend, mit Korper von Melodien; weil er Soma ge- 
trunken, ist der Tarksyasohn heldenstark — deswegen ist an ihm 
dein Keil abgeprallt’. 

idavt devanam arighati vajrant '^dvrtrapurvain anihatya 

^atrimi / 

tad dvrttam tat sitrdndm na sadhu vajrasya indnali kriyatdrn 

garutmmi H 4 jj 

Dass hier Korruptelen vorliegen kann wohl kaum in Abrede 
gestellt werden; so kann dvrirapnrvam ja unmoglich richtig sein. 
Von den Handschriften hat C pr. m. dvTtyapxirvazn, D wiederum 
dvTtratyapurvam ; man konnte vermuten, dass hier irgend welche 
Form von d-vart- in der Bedeutung ’umkehren, zuriickkehren’ an- 
zunehmen sei. Dann entweder dvrtya (Absol.) oder moglicher- 
we|se ein m. W. sonst nicht belegtes, aber in Ubereinstimmung 
mit dmitta : nud-, alipta : lip-^ asrpta : sarp- u. s. w.^ gebildetes avrtta. 
Was dvrttam in c betrifft, so kan das ja richtig sein unter der 
Voraussetzung, dass hier ein subst. dvrtta- vorliegt, das in der 
Bedeutung = dvrtti- ist.^ 

’Dieser feindetotende Keil der Gotter kehrte zuriick schon 
vorher, ohne den Feind vernichtet zu haben; dieses Umkehren 
das ist nicht zum Heil der Gotter — beweise dem Keil Ehre^, 0 
Garutmantl’ 

aurvam taiiujam vi srjdmy anindya tac chindhi vajre^^ia bhava 

tvam idyali / 

hitam devanam priyam eva tubhya^p sdmndsmi karttd na 

balena §akra // 5 // 

1 Whitney Skt. Gr.® § 834 d. 

Vgi. auch dvrj’ und andvrt- (RV. X, 95, 14). 
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’Eiiie Feder meines Schenkels lasse ich fallen, Untadeliger, 
zerschneide sie mit dem Keil, und sei du preiswlirdig! Dir ist 
ja das Heil der Gotter lieb; ich handle niit Giite, nicht mit Ge- 
wait, o Sakra’. 

rser mmam karisyami vajrani yasyasthisambhavavi j 

vajrasya ca karisyami tava caiva satakrato // 6 // 

Dieser Vers ist = MBh. I, 1514 c— d— 1515 a— b (=1,30,20 
c — d— 21, a—b) nur mit der Abweichung, dass utisere MBh.-Texte 
tavaiva ca lesen. Er ist ohne Zweifel hier spater eingeschoben 
worden. 

Ich werde den ryi ehren, aus dessen Knochen der Keil ent- 
stand, niid auch den Keil werde ich ehren und dich sogar, o 
^atakratu’. 

28, chinnant dvidha tat kttlikcna pattram fasydgrakkandad 

abhavan mayurdh / 

niadhye dvivaktra bhtijagendrardjl mule ca satrur nakulali 

plmyinam // i // 

Es leigt wohl hier eine Erzahlungsstrophe vor, nicht, wie 
HerTEL^ meint, Rede des Indra. Zum Inhalt des Verses vgl. 
Ait. Br. Ill, 26, 3^, eine Stelle, die viel ausfruhrlicher ist als diese. 

'Jene Feder wnrde dnrch den Donnerkeil in drei Teile zer- 
schnitten; aus dem aussersten Stuck entstanden die Pfauen^, aus 
dem mittleren die Reihe von zweigesichtigen Schlangenfursten*-^, 
aus der Wurzel der Ichneumon, Feind der Schlangen'. 

prcchmii tva sakune kimbalo 'si kas te bhagali sam u sahyo 

dvijendra j 

d caksya 7ne vlryam asahyasdhaiji sakhyam ca no bhavati 

sdsvatlbhyali // 2 // 

^ 1. c. p. 317. 

2 Oben p. 166 f. 

® Vg). cit 7 'abarha- ’Pfau’, Sohn des Garuda in MBh. V, 3397, ^harhm drs., 
ibid. XIII, 4206. 

^ Damit warden wohl Schlangen nht Kopf an beiden Enden des Korpers 
gemeint, die nach der hemigen Volkstradition von alien die giftigsten sind, vgl. 
Crooke Popular Rel. of N. India II, 137. Weiteres Material iiber die 'zwei- 
kopfigen’ Schlangen findet man bei Tawney KSS. II, p. 88 n. 2; Hultszch IA. 
XLIII, 179 u. s. w. 
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Indra spricht diesen Vers und V. 4, Garuda die VV. 3 und 5. 

^ — Statt bhavati ist wohl bhavatu zu lesen; zu §asvailbhyah mag 
etwa saniabhyaly^ zugesetzt werden. — Zum ganzen Verse vgl 
MBh. I, 1519: 

balam vijnaium icchd. 7 ni yat te parmn anuttamam j 
sakhyam canantain icchami tvaya saha khagottama // 

Ich frage dich, Vogel, wie stark du bist, was fur einen Teil 
du zu tragen vermagst, o Vogelkonig.^ Erzahle mir deitie un- 
bezwingliche Macht, und lass unter uns fiir ewig Freundschaft 
walten'. 

astaii bhmnlr nava di§as trlnt sanmdrdn chaclpate j 
parah-sahasrapi parvatd?i vaheyam kdmayeyain cet // 3 // 

Vgl. MBh. I, 1523 f.: 

saparvaiavandin tirvlm sasdgarajaldm imdin -/ 
vahe paksena vai ^akra tvdjn apy atrdvalanibmam // 
sarvdn smnpldiidn vdpi lokdn sasthdmijangamdn j 
vaheyam aparisrdnto viddhldam me mahad balam // 

Man konnte geneigt sein, bhumlr bier = dvlpmi setzen zu 
wollen, die Zahl der Kontinente wird aber m. W. sonst nicht auf 
acht angegeben. Die neun dibali sind die Haupt- und Zwischen- 
gegenden und die urdhvd dik; sonst warden sie ja allgemein als 
zehn angegeben, Drei Ozeane kommen in VS. XIII, 31 und 
Ka§. zu Pan. VII, i, 53 (ved. Zitat) vor; sonst im allgemeinen 
sieben.^ 

’Acht Erden, neun Himmelsgegenden, drei Ozeane und mehr 
als tausend Berge konnte ich tragen, wollte ich es nur’. 

indtim cet sarpdli pdsya^iti tvaya dattam vihangama j 
ajanani te karisydmi tan na- sddhu bhavisyati jj 4 // 


1 Vgl. VS. XL, 8. 

2 Johansson Solfageln p. 60 A. 3 findet den Text korrupt — ich verstelie 
nichi gerade aus welchem Grunde. 

^ Vgl. jetzt die grosseii Materialsammlungen bei Kiefel Die Kosmographie 
der Inder (1920). 
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Vgl. MBh. I, 1527: 

na kdrymn yadi somena mama somali pradlyaidm j 
asmdms te hi prabadheyur yebhyo dadyad bhavdn imam // 

Es scheint offenbar, dass JOHANSSON^ Recht hat, wenn er 
karisyanii st* karisydmi lesen will.^ 

'Falls die Schlangen den Soma zu trinken bekommen, von 
dir geschenkt, o Vogel, da werden sie Menschenleere bewirken, 
das wird nicht znm Heil sein'. 

ndham indwn pardsydmi sarpebhyali ^aUmbcidha^ia j 
hrtvdb tu darsayisyami sakra md satimya me kupalh // S // 

’Den Soma werde ich niclit den Schlangen zuvverfen, du Be- 
dranger der Feinde; ich werde ihn nehmen und (ihnen) zeigen, o 
Sakra, sei mir nicht bos, mein lieber Freund’. 


Suktam XV* 

2y, ay am va dhrtali somas tarn pasyantv iha pdrihivdh / 
akam ca mukto 'smy ariinab ca mtikto mttktd ca 

vmatd suparni // i // 

In dem folgenden spricht Garuda die VV. i — 4, wahrend 5 
— 6 dem Indra zu gehoren scheinen; Garuda wendet sich in i — 3 
an die Schlangen, in 4 wiederum an Indra — pdrthiva- muss hier 
’Schlange’ bedeuten, was sonst m. W. nicht vorkommt.^ — In- 
haltlich zu vergleichen ist hier MBh, I, 1535 ff. 

’Hier ist der Soma fiir Euch hergebracht, ihn mogen die 
Sohne der Erde betrachten; ich bin befreit, und Aruna ist befreit, 
und befreit ist Sunga Vinata Suparni’. 

ayani somali kddraveyd mayd svas trtlydt prsthad rajaso 

vimmdt / 

dnlfa indus tad 7i> vo bravlmi sam pa§yaihainam pra jighdti 

rdjd 11 2 11 


^ Solfageln p. 60 A. 5. 

^ Auch Hertel scheint stillscliwe_igend diese Lesart vorauszusetzen. 
® Vgl. jedoch parthivah sarpah Asv. Grh. 2, i. 



pra jighati ist mir nicht klar, da es weder zu i. ha- oder 2. 
hd- gehoren kanti; BD haben pratihdti^^ moglich ware vielleicht 
pratibhdtL Doch wurde der Bedeutung wegen eine Form von i. 
hd- am besten passen, und ich iibersetze somit, als ob etwa pra 
jihlte stande. 

'Hier ist der Soma, o Sohne der Kadru! Von mir ist der 
Tropfen vom Himmel, von der dritten Hohe des Luftraums, vom 
Palast hierhergebracht. Und das sage ich Each: betrachtet ihn, 
denn der Konig geht fort!’ 

aham hardmi vah somam sarvesdni amt dhdvatdni / 
yo vlralh so 'mt sadaitt sarve vd vlrayadhvam nrogamdh jj 3 // 

Der letzte Teil des Verses ist korrupt und ist wohl sicher 
spatere Interpolation, da er in anderem Versmass abgefasst ist, 
und die Reihe der flinf Tristubh stort, 

’Ich nehme Euch den Soma fort, auch wenn Ihr alle nach- 
lauft^; wer da ein Held ist, der mag nachfolgen — oder seid alle 
Helden, ihr SchlangenT 

ay am ta dkrtali soma yam te diam aharam pure ^ 7 iduni indr a / 
aham ca mtikto 'smy anmas ca miikto muktd ca sungd vinatd 

nirodhdt 1 1 4 // 

’Hier ist dein Soma hierhergebracht, den ich fruher von dir 
raubte, o Indra; ich bin befreit, und Aruna ist befreit, und Sunga 
Vinata ist aus der Sklaverei befreit’. 

aham piprum namucim sambaram ca hatvd pure 'ma^n vipra- 

cittim vijitya j 

dydvdprthivl pari dadhe vdsaslva vprahd // 5 // 

Neben den aus der altesten Uberlieferung wohlbekannten 
Damonen Pipru, Namuci^ und Sambara kommt hier auch Vipra- 
citti vor, der sonst erst im Epos auftritt. Er ist dort Vater des 
Rahu, seine Teilinkarnation ist Jarasandha."^ 

’Nachdem ich fruher Pipru, Namiici und Sambara getotet und 

^ Vgl. weiter unten zu 31, 2, 

2 dhiivatUm zu sai^vesam, nicht Imperativiis. 

® Vgl Bloomfield JAOS. XV, 146. 

^ MBh. I, 2637 if. 
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jenen Vipracitti besiegt hatte, legte ich mir Hiramel nnd Erde 
wie Kleider um’. 

aha?n bale7iaty atarmn sapatnamt sm^vam bhavamldmn ahmn 

balena / 

evam-balasyatibalasya me '^sictdli kathmi svid md^mt sahasa 

jahartha // 6 // 

Statt des unbegreiflichen sutali Hast JOHANSSON^ rait F. pr. m. 
svaiah; es ist aber einfacher satah zu lesen. 

’Dutch meine Kraft habe ich meine Nebenbuhler besiegt, 
dutch meine Kraft bin ich dieses All; wie hast du dann von mir, 
der ich so machtig, ja, iibermachtig bin, den Soma rauben konnen?’ 

JO. matd mama vinatd supanu dasyad dulikhain agamat spar- 

dhay€7idTa / 

tasyai Ttiskrayas tava so77ta dsli ta7n dha7'a77i te iia vi- 

ghrstmi afzyaih // i // 

Im folgenden spricht Garuda die VV. I, 2 und 5, Indra wiederum 
3, 4 und 6; V. 7 ist Erzahlungsstrophe. 

’Meine Mutter, Vinata SuparnT, geriet dutch Wette wegen 
Sklaverei in Ungliick, o Indra; ihr Losegeld war dein Soma, den 
fuhrte ich dir wieder zu, von keinera anderen versehrt’. 

iava stipai'T^o 77taghavdms tave7idur bhuto ^ si bhavyak ca bha- 

va7n§ ca sakra / 

tva77i goptdsi §a7'ana7n tva77t sairmdras taveda77t visvam bhu- 

vaTtaiTi sa77t S7i §ddhi // 2 // 

’Dir gehort Suparna, o Maghavant, dir der Soma, du bist der 
Gewesene, der Werdende und der Seiende, o Sakra; du bist der 
Beschlitzer, die Zuflucht, dir gehort der Ozean (und) diese ganze 
Welt — gib du Anweisungl’ 

siu'a7n stiparnafTz aini^dt kaTtistham a7i7tam pratlydbhi vade 

^ma7n mdra / 

va7^a77i dadami te samftya ya7n ka77i ca ma7iasepsasi /j 2^ 1 1 

Der Te xt befindetsich nicht in untadelhafter Gestalt; Schwierig- 

^ Solf%eln p. 61 A. i. 
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keit machen zuerst die Worter aiinam p7'attyabhi vade 'mam mdra, 
die nicht richtig iiberliefert sein koiinen. Es ist wohl zu lesen 
abhi vade^ 'yam indrali 'ich, Indra, begriisse (dich)’; was aber in 
pratlya steckt lasst sich wohl kauni erraten. Formell lasst sich 
ja das Wort aus prati-i- herleiten®, ich sehe aber nicht ein, wie 
man hier mit den bisher belegten Bedeutungen dieses Verbums 
durchkommen wiirde; vielmehr lasst sich moglicherweise an praclya 
( : pra-ci- ’auf-, einsammein') denken — doch ist das ja auch ganz 
unsicher. — In c ist wohl mit JOHANSSON^ samnya zu lesen (vgl. 
oben 28, 5). 

'Diesen Helden, Suparna, den jungeren Bruder des Aruna, 
begriisse ich, Indra, den Soma aufgesammelt (?) habend; ich er- 
laube dir einen Wunsch, mein lieber Freund, was du immer in 
deinem Herzen verlangst’. 

matsak/iyad anncim amrtatvam vaci t(u)va7}i eiad tibhayam 

vfnisva j 

tQ0^ksyaputra tv am h'uhi manasepsitam varani vrnisz^a vaina- 

teya // 4// 

Schwierigkeit bereitet vaci in a; es kann weder Lok. von 
noch = avaci sein, da keines von beiden einen plausiblen Sinn 
gibt. Wahrscheinlich liegt Korruptel vor; statt ist wohl am 
ehesten einfach zu lesen. ^ — Der Unterzahligkeit in d kann 
man leicht abhelfen, wenn man hinter varam ein tuvam einsetzt. 

’Durch meine Freundschaft Soma und auch Unsterblichkeit 
— wahle du dir jene beiden! Sage, was du im Herzen ver- 
langst, o Tarksyasohn! Wahle dir einen Wunsch, VainateyaT 

naga7t vr^e bhaksa 77 i^ aha 77 t SadpaU vaheya 77 t yajna 77 i pra 

vi^eyavt vedan / 

adh%yl7'an 77td b 7 'dh 77 zandh svargakdmdh te cdpzmyus tridive 

samsadaiji Ttau jj 5 // 

'Ich wahle mir die Schlangen als Speise, o Gatte der SacI; 

^ vada ini Pp. ist unrichtig. 

^ Vgl. Whitney Skt. Gr.® § 992 a. 

® Solfageln p. 62 A. 2. 

* vdca in BD ist wohl nicht von irgendwelcher Bedeutung, 

^ So £ur bhaksyaiTt F. pr. m. BD. (Hertel 1 . c. p. 319 A. i). 


18 — 20213 . /. Charpentier, 



274 

moge ich das Opfer tragen, in die Veden eingehen.^ Studieren 
mogen mich die Brahmanen, die den Himmel verlangen, mogen sie 
mit uns im dritten Himmel zusammen sein'. 

7mgas te bhaksdh sa7ttu vihafigamendra vaha yajnam pra vim 

sura vedan / 

adhyesyante tva brahnanaih svaigarthah prapsyanti ca tridive 

sa^nsadam 7ia7C Il6jj 

In a liest man wohl besser vihagend^^a. 

’Die Schlangen mogen deine Speise sein, o Vogelkonig, trage 
das Opfer, gehe in die Veden ein, o Held. Dich werden studieren 
die Brahmanen, die den Himmel verlangen, im dritten Himmel 
werden sie mit uns zusammen wohnen’. 

nd '^asrayantu sarpa Jiai^samanalh suparnam drstvcv tridive 

patantam / 

tan bhaksayiiva balavan chahmto varddhayan balam asyddky 

avarddhata jj y jj 

Mit Hertel^ muss man ahrayanta st. ^tu lesen; wenn Hertel 
asyddhi andern will, so beruht das auf Verkennen der Bedeutung 
von adhi-vardh-i das ’sich wohlbefinden in, vergniigt sein mit’ 
bedeutet^ und ebenso wie tus- u. s. w} sehr wohl mit Genitiv 
konstruiert sein kann. 

'Erschrocken richteten sich die Schlangen auf, als sie den 
Suparna am dritten Himmel fliegen sahen; nachdem der gewaltige 
Vogel sie verzehrt hatte, vermehrte er seine Kraft und war damit 
wohl vergniigt’. 

sti suparvany avasdnam mahadratc krtvd nidam ^ahnalati 

tarn 77iahdntam j 

garuUiiaitta^n garudam vainateyam patatrirdjain avase joha- 

vlmi II I II 

Die Worte su suparvany sind deutlich korrupt®; an suparnasur 

^ Was FIertel 1. c, p. 340 aus diesen Wortern macht ist viel zn iiber- 
trieben. 

2 1 . c. p. 319 A. 2. 

^ Vgl. RV- IX, 7J, I (kaum aber ibid. VI, 38, 3). 

* Vgl Speijer Skt. Syntax p. 91. 

® Oldenberg RV. II, 370 bemerkt mit Recht, dass diese Stelle fiir das 
dunkle susuman in RV. X, 3, i (vgl, ibid, p, 200) nicht von Belang sein kann. 
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ist wohl nicht zu denken, dagegen konnte ich mir denken, dass 
man mit einiger Berechtigung suparnavaty avasanam makadrau zu 
lesen hatte.^ 

’Den Garutmant, Garuda, den Sohn der Vinata, den Konig 
der Vogel rufe ich um Gnade an, nachdem er sich auf dem von 
Adlern bewohnten Hochberge niedergelassen und im Salmalibaum 
jenes grosse Nest gebaut hat*. 

sa me stuia§ chandasa traistubhena hotreva gharmdh pra 

'^jihati vacant / 

subham susimam ca suhham dhehi '^vainaieyo jahy endli sa^ 

patnan // 2 

jihati ist nichtig (vgl. zu 29, 2 oben), wohl mit Hertel^ 
jahati zu lesen. — Nach sukham ist wohl ein ca einzuschieben 
und vainateyo ist in vainateya^ zu verbessern. 

’Von mir im Tristubhmetrum verehrt, lasst er seine Stimme 
horen wie das Feuer, wenn vom Hotar (verehrt), Gib Heil, Segen 
und Gliick! O Vainateya, vernichte Siande und Gegner!’ 

’^yady apy astokam yadi vapy ahaHsam suparnam manasd 

§raddadhdnali j 

sa eva no mrlatdm dlrgham dyur dadatu ndli caksurbalena 

cirdya // 3 // 

a — b sind ofFenbar schwer verdorben und lassen sich kaum 
in genligender Weise verbessern. Von Varianten haben BD yadi 
vd iv aha§isam, B. pr, m. yadi vdpi krptah kihdsisani, was nicht 
viel hilft. ahdsikham oder ahd^isam wurde ich am ehesten als 
addsisam ( : dd^-) deuten, falls nicht dieses Verbum fast nur auf 
den Rigveda eingeschrankt ware; moglich doch, dass eine archai- 
sierende Sprache ein solches Wort aufgenommen haben konnte. 
suparnam wird moglicherweise zu tilgen sein; das nur in B. pr. m. 
erhaltene krptah konnte zur Not aus krcchrdt verdorben sein.^ 
Dann ware es etwa: yady apy astokam yadi vdpi krcchrad addU^ 

^ Vgl. AV. V, 4, 2; suparnasuvane girau, 

2 1 . c. p. 337 A, I. 

® So Hertel und Johansson in der Ubersetzung. 

^ krcchra- und stoka- stehen in Pan. II, 3, 33 nebcn einander, was ja an 
sich nicht viel zu bedeuten hat. 



276 

sam manasa sraddadhanah, was ja eben nur lose Vermutung sein 
kann. Fiir caksurbalena ist mit Hertel^ caksurbalam zu lesen' 
'Went! ich (ihn) freigibig oder nur mit Miihe verehrt babe, 
im Herzen glaubig, so mag er sich liber uns erbarmen und uns 
langes Leben und Sehkraft fiir lange Zeit spenden’. 

Es folgt dann in fiinf, offenbar spater zugefligten Versen das 
Sravanaphala und endlich eine abschliessende Invokation, deren 
spatere Halfte aus RV. VIII, 100(89), 8 aufgenommen worden ist: 

yah sauparnam adhlylta nityam parvani-parvani / 
vl7'o 'sya puiro jay eia medhavl brahmavarcasl jl^H 
yah sauparnam adhlylta 7iityani parvani-pa^'vani / 
anantasvargam arohed gacchen mama salokatam // S // 
astlkyad iha sattpari^am yah ^rnoti pranamavan / 
apadbhyah sarvabhyo mucyeia dvisadbhyak ca pramucy ate 1161 j 
dkhyanam garbhini yedam Srnuyat pratipai'va cet j 
pumdmsam janayet putram balinam satruidpana^n jj 7 jj 
sauparnam caksur bhavati srotpwn amtsuyaidm / 
svargdms ca lokd7i gaccheyur dvayoh klrttandt sadd // 8 jj 
nama indrasuparnayor nama ind^^asuparT^ayoh j 
manojavd ayamdna dyasim atardt puram j 
divam supanio gatvdya soniam vajrina dbharat jj 9 jj 

'Wer immer an jedem Knotentag das Suparna-Lied studiert, 
ihm moge ein Heldensohn geboren werden, klug, mit Brahmanen- 
glanz begabt. 

Wer immer an jedem Knotentag das Suparnalied studiert, 
wird in den unendlichen Himmel aufsteigen und die gleiche Welt 
wie ich bewohnen, 

Wer sich verneigend das Suparna-Lied aus dem Astika hort, 
der soli von jedem Ungllick erlost werden, auch von seinen Feinden 
wird er befreit. 

Falls eine Schwangere diese Geschichte an jedem Knotentag 
hoi% wird sie ein mannliches Kind gebaren, ein kraftiges, seine 
Feinde bedriickendes. 

Ein Adlerauge^ kriegen die nicht unwilligen Zuhorer; nach 
den himmlischen Welten gelangen sie immer durch unsere Re- 
zitation. 

Verehrung dem Indra und Suparna! Verehrung dem Indra 
^ 1. c. p. 319 A. 5 . 

2 So nach 5, 5; anbegreiflich Hertel L c. p, 320. 
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und Suparna! Gedankenschnell hinfahrend durchbrach er die 
eiserne Burg, der Suparna, er ging zum Himmel und brachte dem 
Vajratrager den Soma’.^ 


Der grosseren Ubersichtlichkeit wegen gebe ich hier zuerst 
ein Verzeichnis der Verteilung der Strophen unseres Textes auf 
die auftretenden Personen, sowie ich diese Verhaltnisse hier oben 
bei meiner Behandlung des Textes aufgefasst habe. 

1, I — 4; Anrufung des Suparna. Mangala. 

» 5 : AnukramanT. 

2, I — 2: Anfang der Geschichte der Kadrii und Vinata (Er- 
zahlungsstrophen). 

2, 3 — 4: Die Valakhilya’s, Indra und Tarksya (Erz.-strophen). 
» 5 : Anrede der Valakhilya’s an Tarksya. 

» 6: Tarksya und Vinata (Erz.-strophe). 

3, I — 5: Die Eier der Vinata. Geburt des Blitzes und des 
Aruna (Erz. -strophen). 

4, I— -5: Portenta bei der Geburt des Garuda (Erz.-strophen). 
» 6: Spruch allgemeiner Natur. 

5, I — 2: Einleitungsstrophen mit Anrufung des Garuda. 

» 3: Wette der Kadru und der Vinata (Erz.-strophe u. Prosa). 
» 4: Beginn des Dialogs. SuparnI (korrupt u. an fehlerhaftem 
Platze stehend). 

5, 5: Kadru. 

6, I — 2: Vinata. 

» 3 : Kadru. 

» 4 — 5: Vinata. 

7, I — 2: Kadru. ^ 

» 3: Vinata (an Garuda). 

» 4: Garuda. 

» 5 : Vinata. 

8, i: sa?^J>ah (oder Kadru?). 

» 2: Garuda. 

» 3 — 4: sarpah. 

» 5 : Kadru (an Vinata). 

9, I : » (an Aruna). 

» 2: Aruna (oder Kadru, an Garuda). 

1 Vgl WZKM. XXV, 298. 

2 7, 2 geliort moglicherweise den Sclilangen (sarpdk). 
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9, 3 — 4‘ Kadru (an Iiidra). 

» 5: Garuda, 

10, i: Vinata. 

» 2 — 3: Garuda. 

» 4: Vinata. 

11, i: sarpdJi (an Vinata). 

» 2: Vinata (an Garuda). 

» 3 : Garuda. 

» 4 : Vinata. 

5> 5*. Garuda (an die Schlangen). 

» 6 : sarpdli, 

12, i: Garuda. 

» 2: Vinata. 

» 3 — 5: Garuda. 

13, I — 2: Vinata. 

» 3; Garuda. 

» 4 — 5 : Vinata. 

14, i: Garuda. 

» 2: Rauhina. 

» 3 : Garuda. 

» 4 — 5 : Rauhina. 

15, I — 2: Tarksya. 

» 3: Garuda (an Tarksya). 

» 4 — S: Garuda (an Vinata). 

16, 1—3: Vinata. 

» 4: Garuda. 

» 5 : Vinata. 

17, I — 2: Vinata. 

» 3: Garuda. 

» 4(?)-~S: Tarksya.^ 

18, I — 3: Garuda und die Nisada’s (Erz.-strophen). 
» 4: Garuda. 

» 5: Der Nisada-Brahmane, 

d 6: Erz.'Strophe.^ 

19, i: Garuda: 

» 2: Tarksya. 

» 3 : Garuda. 

» 4(— 6) : Tarksya. 

20, i: Indra. 

^ Oder womoglich Vinata (vgl. oben p. 244 f.), 

* Nach BD spriclit aber der Nisada-Brahmane diesen Vers. 



20, 2 : Brhaspati. 

» 3 : Indra. 

» 4: Brhaspati. 

21, i: Indra. 

» 2: Brhaspati. 

» 3 : Vinata. 

» 4: Aruna. 

22, I : Vinata. 

» 2 : Aruna. 

» 3 : Vinata. 

» 4: Indra. 

» S : Brhaspati. 

23, i: Indra. 

» 2: Brhaspati. 

» 3 — 6: Indra. 

24, I ; Brhaspati. 

» 2: Indra. 

» 3: Brhaspati. 

25, i: Indra. 

» 2: Brhaspati. 

» 3: Indra. 

» 4: Brhaspati. 

» 5 : Indra. 

» 6: Brhaspati, 

26, I : Indra. 

» 2: Brhaspati. 

» 3 : Indra. 

» 4 — 5: Brhaspati. 

27, I — 2: Indra. 

» 3 : Brhaspati. 

» 4: Indra. 

» 5 — 6: Garuda. 

28, i: Die Feder des Garuda (Erz.-strophe). 

» 2 : Indra. 

» 3 : Garuda. 

» 4: Indra. 

» 5 : Garuda. 

29, I — 3: Garuda (an die Schlangen), 

>>4: » (an Indra). 

» 5 — 6: Indra. 

30, I — 2: Garuda. 



28 o 


30, 3—4: Iiidra. 

» 5; Garuda. 

» 6: Indra. 

» 7: Garuda iind die Schlangeti (Erz.'Strophe). 

31, I — 3: Anrufung des Garuda. 

» 4—9: Sravanaphala. 

Eigentliche Erzahlungsstrophen sind also in unserem Texte 
die folgenden: 2, 3---4. 6; 3, 1—5; 4, 1—5; 5, 3; 18, 1—3. 6^ 
28, I und 30, 7, d. h. 20 (oder ev. 19) Strophen. Von den librigen 
sind I, I — S; 4, 6; 5, 1—2 und 31, 1—9 anderen Inhalts (Invoka- 
tionen, Mangala, Sravanaphala u. s, w.), es gehen also noch 17 
Strophen weg; iibrig bleiben also 165—37 (ev. 36)== 128 (ev. 129) 
Strophen, die als wirkliche Dialogverse zu bezeichnen sind. Von 
diesen muss ferner 2, 5 (Anrede der Valakhilya’s an Tarksya) 
abgerechnet werden, da dieser Vers ganz ausserhalb der eigent- 
lichen Geschichte steht ; m seinem jetzigeii Znstand zdhli also der 
Stiparnadhyaya 12^ (ev. 128’^) veirkliche Dialogverse. 

Ich gehe weiter dazu liber in Anschluss an das oben bei der 
Behandlung des Textes Gesagte, eine Unterscheidung der Verse, 
die ich als echt und alt, und jener, die ich als spatere Zusatze 
betrachte, zu versuchen. Nach dem, was schon mehrfach gesagt 
worden ist, versteht es sich ja ohne weiteres, dass es sich hier 
niir um einen teilweise ganz unsicheren Versuch handeln kann, 
da meistenteils vollig objektive Kriterien fiir die Athetierung der 
Verse fehlen. 

Die folgenden Verse sind also m. E. ziemlich sicher als dem 
urspriinglichen Gedicht nicht gehorig zu tilgen: 

1, 1—5: die Griinde sind schon von Oldenberg^ und Her- 
TEL^ angegeben worden, denen ich mich hier anschliesse. 

2, 3—6: von OldenberG athetiert, von Hertel als echt be- 
trachtet; die Geschichte der Valakhilya’s gehort m. E. urspriinglich 
nicht mit der Suparnasage zusammen, woruber weiter unten. Zu 
beachten ist auch Dual (ubhdv rsi) in 3, in den librigen Versen 
aber Plural. 

3, 1—4: sehr undeutlich (beachte in V, 2^ Fehlen des 


^ Nicht in BD. 

® Wenn namlich nach BD 18, 6 mitgerechnet wird. 
3 ZDMG. XXXVII, 68. 

^ WZKM. XXIII, 324. 

^ Vgl, oben p. 21 1 f. 



Finches des Aruna); diirch diese Sloka’s konnen altere Tristubh- 
verse iiber die Geburt des Aruna verdrangt worden sein. 

4, I — 6: von der Geburt des Garuda ist bisher nicht mit einem 
einzigen Wort gesprochen worden; V. 6 ist offenbar ganz spaten 
Ursprungs. Mit i— 2 vgl. Khila zu RV. I, 191, vv. 3—4; da die 
Khila's nach den Untersuchungen von SCHEFTELOWITZ^ im allge- 
meinen von betrachtlichem Alter sind, konnen diese Verse ganz 
gut aus ihnen umgedichtet sein. 

5, I — 2: stehen hier ausserhalb des Zusammenhanges und sind 
zudem metrisch nicht untadelig. Die eigentliche Geschichte be- 
ginnt erst mit 5, 3. 

10, 3: die Griinde der Athetierung sind oben p. 228 f. entwickelt 
worden. 

15, 4: fur den Zusammenhang ganz unnotig; vgl. MBh. I, 1406. 

16, I : stort den Zusammenhang. 

17, 3: » » » 

19, 5 — 6: aus Khila zu RV. V, 51 aufgenommen. 

27, 6:==MBh. I, 1514 c—d — 1515 a— b. 

29, 3: vgl. oben p. 271. 

31, 4 — 9: das Sravanaphala sowie der letzte, aus RV. VIII, 
100 (89), 8 geholte Vers sind offenbar als spMerer Zusatz zu be- 
trachten. 

Als ganz sicher dem alten Gedichte fremd und von spateren 
Redaktoren und Abschreibern eingefixhrt betrachte ich also im 
grossen und ganzen V^rse, Es bleiben noch 130 Verse iibrig; 
von diesen scheinen mir aber noch eine Reihe mehr oder weniger 
zweifelhaft zu sein. Das sind etwa die folgenden: 

7, 2: vgl. das oben p. 220 f. Gesagte. 

10, i: wohl Umdichtung einer alteren Tristubh. 

ir, 2: vgl, das oben p. 230 Gesagte. 

11, 5: am ehesten unecht, vgl, MBh. I, 1318. 

15, I — 2: wohl spatere Uberarbeitung. 

16, 3: » . » » 

18, 2 — 6: » » » 

28, 3 — 5: » » » 

Dies macht zusammen Jj Verse aus, die ich also als dem ur- 
spriinglichen alten Gedichte nicht gehorig betrachte, obwohl sie 
ohne Zweifel meistens altere, in Tristubh abgefasste Textteile er- 
setzt haben, was sich auch aus dem Zusammenhang deutlich er- 
gibt. Zu beachten ist, dass auf den spateren, mit 20, i anfangenden 

^ Die Apokryphen des RV. p. 2 ff. 
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Teil unseres Textes ziemlich wenige Verse kommen, die aus guten 
Grunden athetiert werden konnen, namlich 8 Verse, die sicker 
spaterer Zusatz, imd j, die zvah scheinlich z^ngearbeitet sind, wahrend 
auf die vargd s i — 19 nicht weniger als 2y uneckte zmd 12 tmige- 
dichiete oder anderswie verddchtige Verse fallen. 

tibrig bleiben also im Ganzen 115 Verse, die ich als tmzzvei- 
felhaft edit wid dezn urspziizig lichen Texte gehorig betrachte; zu 
diesen gehort auch S, 4, ein Vers, der offenbar verdorben imd aus 
seinem urspriinglichen Zusammenhang losgeriickt worden ist.^ Diese 
echten Verse verteilen sich nun deni Zusammenhang nach' folgen- 
dertnassen: 


1 . 

1) 2, I — 2 + 3, 5 sind losgeriickte Fragmente der Vorge- 
schichte; Kadrii und Vinata als Schwester, Frauen des Tarksya; 
Opfer des Daksa, wobei Kadru ein Auge verliert — dann Geburt 
des Aruna. 

2) 5 > 3 * (4)* SJ I — 5; 7 > I’ Wette der Kadru und Vinata; 

Vinata verliert die Wette und wird demnach Sklavin der Kadru. 

3) 7 > 3 ~~'S>* 8 , I — 2: Garuda (eben geboren) tritt weinendauf; 
ef unternimmt es, die Schlangen nach der Sonne zu tragen. 

4) 8; 3—51 9> I — 4^* die Schlangen werden von der Sonne 
verbrannt; Gesprach zwischen Kadru und At'una; Kadru bittet 
Indra um Regen. 

5 ) 9, 5; 10, 2. 4; II, I. 3—4. 6; 12, 1—5; dutch den Soma 
wird Vinata erlost werden konnen; Garuda unternimmt es, fiir 
seine Mutter den Soma zu holen, will aber zuerst Nahrung zu sich 
nehmen. 

6) 13 ) ^ — Si 14 ) I — 5 ; IS) 3 - 5 - ii^ch Anweisung der Vinata packt 
Garuda einen Riesenelefanten und ein Ungeheuer und fliegt zum 
Rauhina um sie zu verzehren. Er zerbricht den Ast, wo die Va- 
lakhilya's sich befinden. Erste Begegnung mit Tarksya; Garuda 
wiinscht noch mehr Essen. 

7) 16, 2. 4—5; 17, 1—2. 4 — s; i8, i: Vinata weist ihm die 
Nisada^s an; er frisst sie, lasst aber einen Brahmanen los. 

8) 19, 1—4: wiederum Begegnung mit Tarksya; Garuda fliegt 
gegen den Himrael. 


^ Vgl. oben p. 216 f. 

^ Zu diesem Abschnitte gehort raoglicherweise auch 5, 4. 
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9) 20, I — 4; 21,1 — 2: Gesprach zwischen Indra und Brhaspati 
liber Garuda. 

10) 21, 3 — 4; 22, I — 3: Gesprach zwischen Vinata und Aruna; 
wie wird Garuda den Soma rauben konnen? 

11) 22, 4—5; 23, 1—6; 24, 1—3; 25 , 1—6; 26, I— s; 27, 1---3: 
Gesprach zwischen Indra und Brhaspati iiber die verschiedenen 
Wesen, die dem Garuda im Himmel entgegengetreten sind. Indra’s 
Keil. 

12) 27, 4—5; 28, I — 2: Gesprach zwischen Indra und Garuda. 

13) 29, I — 2: Garuda und die Schlangen, 

14) 29, 4 — 6; 30, 1—6: Gesprach zwischen Indra und Garuda. 

15) 3O) 7; 31) I — 3* Garuda und die Schlangen. Anrufung 
des Garuda. 

Kraftig sei hier unterstrichen, dass die funfzehn Abteilungen, 
die ich hier des Zusammenhangs wegen aufgenommen habe, na- 
tiirlich mit der Zahl der suktd*s gar nichts zu tun haben. Diese 
waren ja nach 1,1^ von Anfang an nur ihrer elf, wie sich aber 
die von mir als echt betrachteten Verse auf jene sukta's verteilt 
haben, dariiber getraue ich mir (iberhaupt keine Meinung zu hegen. 


Wir wollen jetzt kurz den Gang der Erzahlung im Suparna- 
dhyaya verfolgen, um dami spater diese Version der Sage mit den 
aus den beiden vorhergehenden Abschnitten bekannten vergleichen 
zu konnen. 

Himmel und Erde waren Schwestern, der Himmel nahm die 
Gestalt eines Adlerweibchens an und hiess Vinata,^ die Erde war 
eine Schlange, namens Kadru; bei einem grossen Opfer^ wurde 
das eine Auge Kadru’s zerstort und die beiden flohen erschrocken 
zu Tarksya,^ [Zwei Valakhilya’s tragen einen Baumzweig, bleiben 
aber im Schmutze stecken, wobei Indra sie auslacht; erzurnt gehen 
die Heiligen zu Tarksya und bieten ihm die Halfte ihrer Askese 
an, falls er einen Sohn erzeugen will, der die Hochmut Indra's 
bezwingt, Tarksya legt bei Vinata ein Ei nieder. Vinata erzeugt 

^ Vgl. oben p. 207. 

2 Audi ^aunakl, ^imga und einfach Suparai genannt. 

® Offenbar das Opfer des Daksa, vgl. oben p. 210. 

^ Was in den von mir als unecht betrachteten Teilen des Textes steht, 
wird ini folgenden in Klamniern gesetzt. 
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spater drei Eier; sie zerbricht das erste, und der Blitz steigt zuni 
Himtnel]. Aus dem zvveiten Ei entsteht Aruna, der seiner Mutter 
flucht, weil er unfertig geboren worden ist\* er wird Wagenlenker 
der Sonne. [Portenta bei Garuda’s Geburt]. 

Kadrii und Vinata wetten unter einander mit Einsatz ihrer 
eigenen Personen. Sie seben am anderen Ufer ein weisses Pferd^, 
und Kadru meint, es babe einen (schvvarzen) Schweif, wahrend 
Vinata iiberhaupt die Existenz des Schweifes verneint. Sie ent- 
scheiden sich dafiir hinzugehen, um iiber das ricbtige Verhaltnis 
ins Reine zu kommen; dabei zeigt es sich, dass der Schweif 
wirklich an einem Baumstamm bangt, und dass also Vinata die 
Wette verloren hat. Sie soli jetzt Kadru und die Schlangen nach 
der Insel Ramanlyaka mitten im Meere tragen. 

Nun tritt Garuda zuerst — offenbar eben aus dem Ei gekom- 
men — und zwar weinend auf. Aus 8, 2 ist wolil zu schliessen, 
dass er bier wie im MBh. seinen Bruder Aruna auf dem Riicken 
tragt. Er ubernimmt die Aufgabe, die Schlangen zur Sonne zu 
tragen, fliegt aber zu hoch, so dass sie ihre Leiber verbrennen, 
und kehrt dann wieder mit ihnen zur Erde zuriick. Kadru beklagt 
sich bitter iiber seine Grausigkeit und bittet zu Indra um einen 
wahrhaften Sintflutregen, damit sich ihre Kinder kiihlen mogen. 
Inzwischen erfahrt Garuda von Vinata die Ursache ihrer Sklaverei 
und will ihr dazu verhelfen, aus derselben befreit zu werden. Durch 
Ausfragen der Schlangen erfahrt Vinata, dass sie sich durch Her- 
beiholen des im dritten Himmel verwahrten Soma loskaufen kann; 
Garuda verspricht ihr, den Soma zu holen, falls sie die Schuld 
eines Brahmanenmordes nicht auf sich trage. Vinata antwortet; 
'keinen Brahmanen habe ich getotet, o Garutmant, denn es geschah 
ja keine zweite Storung des Opfers*. Garuda soil also gehen, 
Vinata furchtet sich vor der Starke der Gotter und der iibrigen 
Somawachter. Garuda erklart ihr aber, dass er die opfertragenden 
Metra sei, verlangt jedoch zuerst Nahrung, ehe er seine lange Falirt 
vornehmen kann. Vinata weist ihm einen Riesenelefanten und ein 
Ungeheuer an, die sich in einem Teiche auf einem Hochberge 
befinden; er wendet aber ein, dass er als Vogel nur auf einem 
Baume seine Speise verzehren kann, und erhalt dann die An- 
weisung, den Rauhina^Baum, den Ereund seines Vaters’ (13, 5), 
wo sich die Valakhilya- und Vaikhanasa-Heiligen befinden, aufzu- 

^ Dass dies der aiten Geschkhte gehorte, bezweifie ich nicht, da ja Arnna 
im Suparnadhyaya xnehrmals aiiftritt. 

^ Offenbar Uccaihsravas, dariiber im nachsten Abschnitt. 
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suchen. Garuda packt die beiden Riesentiere und fliegt nach dem 
Rauhina, von dem er ermahnt wird, sich auf dem Aste, wo sich 
die Heiligen befinden, niederzulassen; der Ast bricht aber unter 
der Last, und Garuda nimmt auch ihn in seine Krallen. Er hat 
danach eitie kurze Begegnung mit seinem Vater Tarksya, geht 
dann wieder zu Vinata zuriick und erklart, dass er noch nicht 
satt sei. 

Vinata rat ihm jetzt, die Nisada’s zu fressen; einen Brahmanen 
soli er aber verschonen. Garuda fragt nach dessen Kennzeichen 
und erhalt sie zu wissen; wahrscheinlich spricht ihm Vinata in 
4~~‘5 ihre Wiinsche nach. Garuda frisst die Nisada’s haufen- 
weise, verbrennt aber beim Herimterschlucken eines Brahmanen 
seine Kehle, und lasst dann diesen samt seiner Familie wieder los. 
Dann begegnet er zum zweiten Mai seinem Vater, spricht mit ihm 
liber die Mutter und erhalt sein Segen. Damit ist die erste Ab- 
teilung unseres Gedichtes zu Ende, die die Einleitung und Vor- 
bereitung zur Hauptepisode, die den Somaraub behandelt, bildet. 


Die zweite Teil fangt mit einem Gesprach zwischen Indra und 
Brhaspati an^, worin jener danach fragt, ob irgend ein Wesen den 
Soma rauben konne; Brhaspati antwortet, dass Garuda dies voll- 
bringen werde. Zugleich preist er aber Indra als den Herrn des 
Weltalls. Dann treten Vinata und Aruna in einer Zwischenepisode 
(21, 3—22, 3) auf, worin Vinata seinen alteren Sohn ermahnt, dem 
Garuda Hiilfe zu leisten; jener stellt sich abneigend, bezeugt aber 
zugleich, dass Garuda unwiderstehlich sei, worauf Vinata einen 
Segensspruch aussagt. 

Es folgt wieder ein langes Gesprach zwischen Indra und 
Brhaspati, Indra hort Getose und Bogengeklirr, wo sich der Soma 
befindet, und will dahineilen, Brhaspati erklart ihm, dass Garuda 
schon die Somawachter niedergehauen und den Soma geraubt 
habe. Durch Fragen des Indra und Antworten des Brhaspati er- 
fahren wir nun, dass Garuda den fussloseii Bogenschiitzen Bhauvana 
verscheucht hat; dass die Schlangendamonen Arbuda, Nahusa, 
Uluka u. s. w. (sowie die Gandharven Kakubbhanda u, a.) beim 
Annahen des Riesenvogels sich erschrocken verbargen; dass Garuda 
die beiden unaufhorlich beweglichen Blitzwaffen Abhaya und Bhaya 
auseinander gerissen(?) hat; dass er die mthy^ des Indra entfernt 

^ Als Veranlassung dieses Gespraches darf man wohl die in MBh. I, 1415 ff. 
geschilderten Prodigia voraussetzen. 



286 


hat und ebenso sein Rad^, und dass er verschiedene andere Hin- 
dernisse siegreich iiberwunden hat (25, 5 — 6). Die Aditya’s, Rudra’s, 
Vasu's, Sadhya’s und Marut’s sind nach verschiedenen Hiinmels- 
gegenden entflohen, und das Feuer, das den Sotna rings umgibt, 
hat Garuda durch Stromen von Ghee gesattigt und ist dann da- 
durch geflogen. 

Da nun nichts anderes zu helfen scheint, will Indra auf Garuda 
seinen Keil schleudern; jener prallt aber von dem Vogel zuriick, 
ohne ihm Schaden zuzufugen. Auf die Frage des Indra antwortet 
Brhaspati, dass Garuda aus alien Metren und Veda’s bestehe, und 
dass deswegen der Keil von ihm zurlickgewichen sei. Indra er- 
mahnt nun den Garuda, dem Keile Ehre zu erweisen, und jener 
lasst dann von seinem Schenkel eine Feder fallen, indem er zufiigt, 
dass er mit Milde, nicht mit Gewalt vorgehen wolle, Aus der 
durch den Keil in drei Teile zerschnittenen Feder entstehen Pfauen 
zweigesichtige Schlangen und Ichneumone. Indra fragt nun Garuda 
nach seiner Starke und bietet ihm seine Freundschaft an; Garuda 
kann das Weltall tragen. Indra ermahnt ihn, nicht den Soma den 
Schlangen preisgeben zu wollen; Garuda beruhigt ihn, er will ihn 
nur den Schlangen zeigen. Dann ruft Garuda den Schlangen zu, 
dass der Soma da sei, dass er und seine Mutter befreit seien, und 
bringt dann den Soma nach dem Flimmel zuriick, wo er ihn dem 
Indra darbietet. Jener riihmt sich seiner Macht und fragt, wie 
Garuda den Soma habe rauben konnen. Garuda erklart, dass er 
seine Mutter aus der Sklaverei habe befreien miissen und huldigt 
dem Indra als Herren des Weltalls. Jener gewahrt ihm einen 
Wunsch, und Garuda erwahlt sich die Schlangen als Nahrung, 
will das Opfer tragen, in die Veda’s eingehen und von den from- 
men Brahmanen studiert werden.® Indra sichert ihm die Erfiillung 
aller Wiinsche zu. Die Schlangen erheben sich erschrocken, als 
sie das Annahen des Garuda erfahren; er verzehrt sie und ver- 
mehrt dadurch in noch hoherem Maasse seine Kraft. 

Das ganze schliesst mit einer Invokation an Garuda ab. [^ra- 
vanaphala]. 


1 Zu vergleichen ist offenbar das rotierende Messerrad in MBh. I, 1496 ff. 
» Diese sind ja wie die Ichneumone als erbitterte Feinde der Schlangen 
bekannt. 

' Wir mussen dabei im Gedachtnis behalten, dass Garuda nach der theolo- 
gischen Spekulation ruit den Metren — speziell der Gayatri — identisch ist. 
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Ich habe oben im Kap. II ^ die Form der Suparnasage, die in 
RV. IV, 26— 2y vorliegt, wiederherzustellen gesncht. Dabei bin 
ich zu dem Resultate gekommen, dass es sich in jenen Hymnen 
gar nicht um einen Somaraub zu Gunsten Indra’s — wie er anderswo 
im RV.^ geschildert wird — handelt, sondern vielmehr genau wie 
im Suparnadhyaya dariim, dass der Adler den Soma aus dem 
Besitz des Indra raubt, nm ihn zur Erde zu bringen. Das syma- 
suktam in IV, 26 — 27 bildet also m. E. die alteste Version der 
Sage, die in Sup. 20, i ff. ausfiihrlich geschildert wird, wahrend 
zu Sup. I — 19 sich bekanntlich innerhalb des RV. keine Ent- 
sprechung findet®. Es mogen hier kurz die Punkte hervorgehoben 
werden, in denen RV. und Sup. iibereinstimmen, sowie auch die- 
jenigen, wo sie von einander abweichen: 

1) Der Soma befindet sich in Indra’s hohem Himmel (RV. 
IV, 27, 4 und Sup. passim), wo er durch verschiedene Wesen be- 
wacht wird, unter denen RV. IV, 27, 3 besonders den Bogen- 
schiitzen Kr^anu namhaft macht, wahrend im Sup. unter alien 
anderen Somawachtern der Bogenschiitze Bhauvana die erste Stelle 
einnimmt. 

2) Dieser Bhauvana ist fnsslos in Sup. 22, i; 23, i; nach 
Sayana’s Erklarung zu RV. IV, 27, 3 scheint dies auch mit Kr^anu 
der Fall zu sein. 

3) Im Sup. verscheucht Garuda die Somawachter; nach Sayana 
zu IV, 26, S war dies auch in der Sage des RV. der Fall. 

4) In Sup. 27, 5 ff. lasst Garuda freiwillig eine Feder zur 
Erde fallen; in RV. IV, 27, 4 schiesst nach der gewohnlichen 
Erklarung Kr§anu dem Adler eine Feder ab. 

5) Schliesslich liegt ja die bedeutendste allgemeine Uberein- 
stimmung darin, dass es dem Adler im RV., dem Garuda im Sup. 
gelingt, trotz aller Hindernisse des Soma habhaft zu werden; wie 
Garuda alle Feinde liberwindet oder ihnen entgeht, so heisst es 
im RV. IV, 26, 7; 27, 2, dass der Adler seine Nachsteller hinter 
sich liess (ajahad A^^aUli), Dadurch wird auch die Uberlegenheit 
des Adlers, resp. des Garuda, iiber Indra deutlich hervorgehoben, 
die er in RV. IV, 26, i — 3 selbst in uberschwanglichen Worten 
darstellt, und die auch von Indra willig eingeraumt wird. Dass 

^ Vgl. p. 125 ff. und besonders p. 149 if. 

^ Z. B. in IV, 18 (woriiber weiter an anderer Stelle) und in VIII, lOO (89), 
vgl. WZKM XXV, 290 ff. 

» Auf Sayana’s Erklarung zu IX, 77, 2 (oben p. 151 A, 3) ist niclit viel zu 
geben. 
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im Sup, dieselbe Auffassung herrscht braucht nicht besonders 
hervorgehoben zu werden. 

Dem gegeniiber soli aber ein hervortretender Unterschied 
zwischen RV. und Sup. unterstrichen werden. Im RV.> welcher 
Text die Vorgeschichte von Vinata, Kadru und den Schlangen 
noch nicht kennt^, raubt der Adler den Soma, um ihn den Menschen 
zu bringen, damit sie des Unsterblichkeitstrankes teilhaft werden 
und ein rechtes, den Gottern behagliches Opfer (IV, 26, 4) dar- 
bringen konnen. Im Sup. dagegen raubt Garuda den Soma auf 
Gelieiss der Schlangen, um seine gefangene Mutter aus der Sklaverei 
zu erlosen, gibt ihn aber den Schlangen nicht preis, sondern fuhrt 
ihn von ihnen unberuhrt wieder dem Indra zuriick. Dass der Adler 
im RV. den Soma zuriickbringt, . wird nicht ausgesagt, scheint mir 
aber die Voraussetzung des freundlichen Verhaltnisses zwischen 
ihm und Indra zu sein. 

A Is ciltesten liter arisch jixierten Teil der Suparnasage konnen 
wir also die Geschichte min Somaratibe, die m wesentlich iiberein- 
stimmefiden Versionen in RV. IV, 26-~2j und in Sup, 20, i ff, 
vorliegt, betrachten. Demnach gehen wir zur Vergleichung des 
Suparnadhyaya mit den verschiedenen Yajurveda-Texten iiber. 

Der grosse Abstand zwischen der rig- und der yajurvedischen 
Tradition macht sich in der Verschiedenheit bemerkbar, die sich 
in den Versionen unserer Sage bekundigt. ScJion in den Texten 
des schwarBen Yajtii^veda} , wo doch diese Sage ziemlich kurz und 
fragmentarisch iiberliefert ist, finden wir die Sage vom Somaraube 
aufs engste mit der Geschichte von Kadru und Vinata ve7'k7iiipft, 
Hier schon wird Kadru mit der Erde, SuparnT mit dem Himmel 
gleichgestellt; die Wette mit den eigenen Personen wird erwahnt, 
sonderbarerweise aber in keinem schwarzen Texte — aiich nicht 
im Kathaka — der Gegenstand der Wette erwahnt, der aber doch 
wohl als bekannt vorausgesetzt wird; dass SuparnT bei der Kadru 
in Sklavarei geriet, wird zwar nicht deutlich ausgesagt, muss jedoch 
als bekannt betrachtet werden, da unmittelbar danach von ihrem 
Loskaufen gesprochen wird; Kadru gibt ihr den Rat, den Soma, 
der sich im dritten Himmel befindet, zu holen, um sich damit los- 

^ Damit wird naturlich nicht bebauptet, dass zur Zeit des Dichters von IV, 
26—27 Sage von Kadru und Vinata nicht bekannt war; diese Sage ist wahr- 
scheinlich uralt. Es wird nur gesagt, dass man sie zu jener Zeit noch nicht mit 
der Geschichte vom Somaraub in Verbindung gesetzt hatte, oder vielleiclu eher, 
dass sie der Tradition der bahvrcah nicht gelaufig war. 

^ Es scheint sich hier wie auch anderswo die Prioritat des schwarzen Yajur- 
veda (vgl, z. B. Winternitz Gesch. d. ind. Lit. I, 149) zu bekundigen. 
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zukaufen, Deninach bringt die SupaniT ihre Kinder, die Metra, 
hervor und sendet sie der Reihe nach nach dem Himmel — nur 
der Gayatrl gelingt es aber, sich des erwiinschten Soma zn be- 
machtigen. 

Das sind alles Sachen, die in dem Suparnadhyaya vorkommen, 
die also das epische Gedicht mit der altesten Yajurvedatradition 
gemeinsam hat. Sogar eine wortliche Ubereinstimmung findet 
sich ja, da Sup. 5, 3 Zitat aus TS. VI, i, 6, i ist. 

Viel wichtiger fiir uns als der schwarze ist aber hier der 
weisse Yajurveda, d. h. das Satapathabrahmana. Es kann namlich 
nicht dem geringsten Zweifel unterliegen, dass der einzige uns er- 
haltene altere Text, den wir als direkte Quelle unseres Suparna- 
dhyaya bezeichnen konnen, sich in dem sogenannten ’Brahmana liber 
die Dhisnya’s’ (SBr, III, 6, 2, 2 ff,) findet. Hier finden wir zuerst 
die ganze Geschichte von der Wette genau so angefuhrt, wie sie 
sich spater im Suparnadhyaya vorfindet: es handelt sich hier eben 
darum, welche von beiden, Kadru oder Vinata, am weitesten zu 
schauen vermag^; Kadru ermuntert ihre Gegnerin mit den Worten: 
’blicke dorthinl'^, und Suparnl sieht am anderen Ufer des Meeres 
ein weisses Pferd (offenbar Uccaihsravas); Kadru sieht aber auch 
den Schweif, der vom Pfahl herabhangt^, und damit ist der Streit 
schon fertig, obwohl im ^Br. die Antwort der Suparnl, die in Sup, 
6, I — 2 erhalten ist, nicht dasteht. Zu Sup. 6, 4 — 5 stimmt weiter 
gBr. Ill, 6, 2, 6, wo Suparnl der Kadru den Vorschlag macht, 
dass sie beide hinfliegen mogen, um sich liber das richtige Ver- 
haltnis zu erkundigen. Dann kommt aber eine leise Abweichung: 
wiihrend nach Sup. 6, I wirklich beide hinfahren, iiberlasst 

es im SBr. die Kadru ihrer Gegnerin, sich allein liber die Wahrheit 
zu erkundigen; Suparnl fliegt hin und bringt die Nachricht zurlick 
dass es sich so verhalt, wie Kadru gesagt hat. Damit schliesst 
nun dem SBr. gemass die eigentliche Geschichte von Kadru und 
Suparnl, das vyakhydna^ saiipar'^lkddi'avam, ab, die offenbar hier 
die Rolle einer Einleitung zur Sage vom Somaraube spielt. 

Nun folgt im SBr. eine Llicke, die im Sup, durch die Erzahlung 
liber das erste Auftreten des Garuda und seinen Versuch, die 
Schlangen durch die Flucht gegen die Sonne zu verbrennen, erfullt 

^ Vgl. Bertel WZKM. XXIV, 120 (Berichtigung von XXIII, 330). 

* Im Anschluss an dieses pareksasva ist es sogar Oldenberg gelungen, 
Sup. 5, 5 a evident richtig zu verbessern. 

^ Darin steckt wohl doch eine Andeutung, dass die Hinterlist der Kadru 
auch dem ^Br. nicht fremd ist. 

— 20213. 7 - Charpentief, 
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wird; es liegt offenbar hier wiederum Benutzung anderen, nicht 
mehr vorliandenen Materials vor. Auf Ill, 6, 2, 8, wo Kadru 
der Suparni dazu rat, den Soma vom Himmel zu holen, um sich 
damit loszukaufen, antwortet erst Sup. ii, i ff, Dann ist im SBr. 
die eigentliche Geschichte vom Somaraub ausserst fragmentarisch, 
und wir konnen nur konstatieren, dass fiir Sup. 24 die Stelie III, 
6, 2, 9 ff. das Vorbild abgegeben hat^ walirend im SBr. eigentlich 
alles sonstige fehlt. Fiir die Darstellung des Somaraubs sowie fiir 
die Episoden, die in den varga's 13—19 geschildert werden, hat 
sich offenbar der Siiparnadhyaya ganz anderer Quellen bedient, 
die uns leider nicht mehr zuganglich sind; ob sie iiberhaupt jemals 
literarisch fixiert gevvesen sind scheint imsicher — jedenfalls konnen 
wir dariiber keine Gewissheit erlangen. 

Wenn sich also zwischen SBr. und Sup. Abweichungen von 
grosser Tragweite vorfinden, so diirfen wir doch deswegen nicht 
vergessen, dass die dlteste u?is erreichbare Form der Sage von der 
Wette zwischen Kadru und Vinatd, sowie sie im Siiparnadhyaya 
geschildert wird, uns gerade in SBr, III, 6 , 2, 2 — 7 'i^orhegt. 

Die Suparnageschichte des Mahabharata ist, wie ich schon 
mehrfach bemerkt habe, fiir das Verstandnis des Suparnadhyaya 
von ausserster Wichtigkeit, da das Epos offenbar unseren Text 
als Hauptquelle benutzt haben muss und deswegen offers den 
einzigen Schliissel zur Losung der Schwierigkeiten bietet. Dass 
aber das Mahabharata auch andere Quellen benutzt haben muss, 
ist offenbar, da sich trotz der allgemeinen Ubereinstimmung bei 
dem Gang der Handlung doch hie und da mehr oder weniger 
bedeutende Abweichungen vorfinden. 

Wenn wir von den Geschichten von der Quirlurg des Ozeans 
in MBh. I, 17 — 19, von Surya und Rahu in I, 24 und von Visva- 
vasu und Supratika in I, 29, die urspriinglich mit der Snparnasage 
gar nichts zu tun haben und deswegen als spatere Zusatze zu be- 
trachten sind, absehen, so sind die Punkte, an denen die beiden 
Texte von einander mehr oder weniger abweichen, etwa die fol- 
genden: 

L Das Mahabharata erzahlt folgendes, das im Suparnadhyaya 
fehlt oder von diesem Texte abweicht: 

1) Kadru und Vinata sind Tochter des Prajapati (Daksa). 

2) Kadru gebar lOOO Eier, aus denen nach 500 Jahren die 
Schlangen hervorkrochen. 

3) Der Inhalt des Fluches des Aruna wird ausdriicklich an- 
gegeben. 
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4) Kadrus List: sie befiehlt den Schlangen, dass sie sich an 
Uccaih^ravas hangen sollen, um ihm einen schwarzen Schweif zu 
verschaffen. Den angehorsamen Schlangen flucht sie, dass sie bei 
Janamejaya’s Opfer zu Grunde gehen sollen. 

[5) Die beiden Beschreibungen des Ozeans, die nur hier vor- 
kommen, sind wohl als spatere Ausschmiickungen zu betrachten.] 

6) Die Schlangen * — oder besser die Schlange Karkotaka^ — 
bilden dem Uccaihsravas einen schwarzen Schweif. 

7) Im MBh. geht die Geschichte von dem Verzehren der Ni- 
sada’s dutch Garuda der Geschichte von dem Riesenelefanten und 
der grossen Schildkrote voraus. 

8) Kasyapa — nicht Vinata — rat dem Garuda, die beiden 
Ungeheuer zu verzehren. 

9) Nur hier wird ausdriicklich gesagt, dass die Valakhilya’s 
am Aste des Rauhina sich kasteiend hangen. Garuda wirft den 
Ast aiif dem Himavant nieder, wo die Valakhilya's herunter- 
steigen. 

10) Die Geschichte von Indra und den Valakhilya's wird erst 
an dieser Stelle erwahnt, wahrend sie im Sup. ganz am .Anfang 
eingesetzt wird.^ 

11) Die Erzahlung von dem Streit Garuda's mit den Soma- 
wachtern und seinem Vordringen zum Soma weicht in mehreren 
Einzelheiten vom Sup. ab. 

12) Garuda trinkt nicht vom Soma^, erlangt jedoch trotzdem 
dutch Visnu's Gnade Unsterblichkeit. Dass Garuda Visnu's Reittier 
wird, erzahlt nur das MBh. 

13) Garuda ermahnt die Schlangen, vor dem Geniessen des 
Soma ein Reinigungsbad zu nehmen; dabei nimmt ihnen Indra 
selbst den Soma weg. Die Schlangen belecken die Ku^agraser 
und werden dadurch doppelzungig. 

II. Im Suparnadhyaya^ findet sich etwa folgendes, das im 
Mahabharata zu fehlen scheint oder jedenfalls in anderer Weise 
dargestellt wird: 

i) Kadru und Vinata sind Erde und Himmel in Schlangen- 
und Adlergestalt. 

^ Vgl. oben p. 170. 

^ Dort wohl — wie 'vieileicht uberhanpt — spiiterer Zusatz. 

^ Vgl. Sup. 27, 3, 

* Ich berucksichdge hier hauptsMilich nur jene Teile des Textes, die ich 
als unzweifelhaft alt und edit ansehe. 
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2) Kadru und Vinata begehen bei einem Opfer^ einen Fehler 
und werden von den Opfern ausgeschlossen, Kadru verliert ein 
Auge, erschrocken fliehen sie zu Tarksya. 

3) In 6, 5 will Vinata den Matari^van aussenden, um die wahre 
Farbe des Rosses zu erkundigen. 

4 ) 7j 3 Garuda weinend auf und beklagt sich, dass 

er keinen Lehrer gehabt hat. 

5) In II, 3 — 4 versichert Vinata auf Anfrage des Garuda, 
dass sie keinen Brahmanen getotet babe. 

6) In 12, 3 — 4 u. a. wird Garuda als aus den Metris und 
den Veda's bestehend dargestellt, ein aus dem Brahmana ent- 
lehnter Zug, der im MBh. fehlt. 

7) In 13, 4 werden auch die Vaikhanasa's als Bewohner des 
Rauhinabaumes dargestellt. 

8) Nach 14, I scheint das Seeungeheuer am ehesten ein so- 
genannter jalahasiin zu sein.^ 

9) Zu der in 21,3 — 22, 3 dargestellten Unterredung zwiscben 
Vinata und Aruna fehlt im MBh. ein Gegenstuck. 

10) In 23, 3 ff. werden nicht weniger als 23 Somawachter 
mit Namen aufgezahlt®, wahrend im MBh. I, 1488 f. nur neun 
vorkomnnen, von denen funf mit solchen des Sup. identisch zu 
sein sclieinen.^ 

11) In 24, 2—3 werden zwei blitzahnliche Waffen beschrieben, 
die den ku^i des SBr. entsprechen, im MBh. abet fehlen.^ 

12) Zwischen 26, i— *2 imd MBh. I, i486 f. finden sich in 
Bezug auf die Gegenden, wohin sich die Gotter begeben, bedeu- 
tende Verschiedenheiten. 

13) In 26, 4 — S sattigt Garuda das den Soma umgebende 
Feuer mit Ghee, in MBh. I, 1492 ff. loscht er es mit Wasser. 

14) In 28, I verwandelt sich die von Garuda losgelassene Feder 
in Pfauen, zweigesichtige Schlangen und Ichneumone — ein Zug 
des Brahmana, der in MBh. fehlt. 

is) In 29, i ff. bringt Garuda selbst dem Indra den Soma 
zuriick. 

16) In 30, S f. erhalt Garuda auf seine Bitte von Indra die 

^ Wohl das bekannte Opfer ihres Vaters Daksa. 

® Vgl. oben p. 236 f. 

3 Vgl. oben p 257 ff 

^ Dazil inogHcherweise noch Praruja ~ Pralisa in Sup. 23, 3. 

® Dort wohl durch das rotierende Messerrad in I, 1496 ff. ersetzt. 
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Schlangen sich als Nahrung zugesichert, was jedenfalls an der 
entsprechenden Stelle des MBh. nicht vorzukommen scheint.^ 

Zu beachten scheint mir zuerst, dass die aus dem Brahmana 
geholten Gleichsetzungen Kadru == Erde, Vinata= Himmeb Garuda 
== Metra (und Veden) sowie die alberne Auseinandersetzung iiber 
die Feder Garuda’s itn MBh. vollig fehlen. Wahrend also der 
Suparnadhyaya sich noch als pseudovedischer Text bewahrt und 
hie und da jene theologischen Verballhornungen, womit die Brah- 
manaverfasser alte Volkssagen Verbessert' haben, auftischt, er- 
zahlt das MBh. die Sagen von Kadru und Vinala und von dem 
Somaraube in einer echteren, von derartigen Spekulationen fast 
iiberall unberiihrten Form. Natiirlich finden sich auch hier Unge- 
reimtheiten, die sich aber meistens als spatere Zusatze ziemlich 
leicht erkennbar machen. Durch den Einschub urspriinglich nicht 
hierher gehoriger Episoden^ wird der Gang der Geschichte nicht 
wesentlich beeintrachtigt. 

Was nun das gegenseitige Verhaltnis beider Texte betrifft, 
so kann ja stillschweigend von der Voraussetzung ausgegangen 
werden, dass der Suparnadhyaya bedeutend alter ist als das 
Sauparnam des Mahabharata.^ Dass der SttparnMhyaya fur die 
epische Darstelhcng die Hauptquelle gezvesen ist, sieht wohl jeder- 
mann ein, der sich der Miihe unterzieht, die beiden Texte mit 
einander genau zu vergleichen. Die Abweichungen des MBh. von 
dem Sup,, die z. T. nicht unbedeutend sind, stellen es aber un- 
zweifelhaft fest, dass das Epos auch andere Quellen benutzt hat, 
obwohl wir leider nicht wissen, welche und wie beschaffen jene 
waren. Wir mogen nur moglicherweise daran erinnern, dass Kaus. 
Br. XVIII, 4 von einem ^suparnadhyaya' in 103 Anustubhversen 
spricht^ und dass es also ziemlich sicher neben dem uns vor- 
liegenden Suparnadhyaya andere derartige Texte gegeben hat, die 
vielleicht durch diesen verdrangt worden sind oder woraoglich 
noch irgendwo in Handschriften vorhanden sein konnen.^ Als 


^ Doch wird ja Garuda an mehreren Stellen als ^annagabhoja 7 }a u. s. w. 
bezeichnet (vgl, auch z. B. MBh. V, 3643 fF.). 

® AntTiamanthana, Sonne und Rahu, Visvavasu und Siipratika und wo- 
moglicli auch Valakhilyas und Iiidra. 

® Die cntgegengesetzte Ansicht, die Grube p. XIV ausgesprochen hat, 
braucht ja hier nicht wiederlegt zu werden. 

^ Vgl. Grube p. XV. 

^ Nach Grube 1 . c.: ’enumerantur . . . in commentario Sankhayana-Srauta- 
sntri .... initia versuum centum trium Vedicorum, qui prorsus discrepant a 
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beachteaswert scheint mir besonders eine solche Abweichung wie 
diejenige, die in der veranderten Anordnnng der Episoden von 
den Nisada’s and von den beiden Riesentieren zu Tage tritt; es 
lag namlich m, E. fur den epischen Dichter kein ausreichender 
Grund vor, an der im Suparnadhyaya befolgten Ordnung zu andern, 
und er hatte es wohl auch kaum getan, wenn ihm nicht auch eine 
andere Quelle bekannt gewesen ware, wo die Nisadaepisode vor 
der anderen gestellt worden war. Ebenso scheint die eigentliche 
Sage vom Somaraube, wo sich zahlreiche, z. T. nicht unbedeutende 
Abweichungen vom Suparnadhyaya bemerkbar machen, auch die 
Benutzung anderer Quellen zu erweisen. 

Andrerseits scheint es mir aber auch kaum moglich zu ver- 
neinen, dass der SziparnMhyaya in seinem jetzigen Zustande von 
der Darsiellung des Mahdbharata beemflusst worden ist. Zu be- 
achten ist, dass die folgenden Verse des Suparnadhyaya mit solchen 
des MBh. vollig oder sehr nahe ubereinstimmen: 

7, 2 mit I, 1282. 

11.5 » » 1318. 

15,4 » » 1406. 

27.6 » » 1514—1515. 

Und das sind alles Verse, die fur den Zusarnmenhang im Sup. 
irrelevant oder sogar storend sind; der Schluss liegt nahe, dass 
sie durch Entlehnung oder Umarbeitimg der entsprechenden Verse 
des MBh. tn tmseren Text hineingeraten sind. Ferner gibt es in 
unserem Texte einzelne Ziige — wie z. B. die Geschichte von Indra 
und den Valakhilya’s in 2, 3 fif. — die offenbar spater eingefuhrt 
worden sind und flir den Zusarnmenhang ohne Bedeutung sind 
oder ihn sogar storen, die aber im MBh. besser passend sind; 
auch hier liegt der Verdacht einer Entlehung von seiten des Re- 
daktors unseres Textes — oder sogar eines Abschreibers — ziemlich 
nahe auf der Hand. Man beachte nur die eben erwahnte Ge- 
schichte der Valakhilya’s: diese kommt im MBh. erst in I, 1436 ff. 
vor und dort zwar auch als eingeschobene Episode; sie wird aber 
dort insofern berechtigt sein, weil sie die Ursache der Demiltigung 
ludra's durch Garuda angeben soil. Im Suparnadhyaya aber wird 
die ganze Geschichte in vier, z. T. nicht besonders wohl abge- 
fassten Versen abgefertigt; diese Verse stehen gleich am Anfang 
des Textes, sind in Sloka abgefasst und werden zudem in dem 

versibus Suparnadhyayf. In welchem Verhaltnisse sie zu dem MBh stehen, hat 
Grube leider nicht erwahnt. Vgl. auch Scheftelowitz Die Apokryphen des 
RV. p. 62. 
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ganzen folgenden Gedichte absolut nicht beriicksichtigt, obwohl 
die Valakhilya’s noch an einer zweiten StelJe (13, 4) erwahnt 
werden; ja, nach 20, 4 zu urteilen scheint es mir sogar bedenklich, 
die Geschichte liberhaupt mit Garuda’s Geburt verknlipfen zu wollen. 
Hier habea wir es ofifenbar mit einem spateren Einscbiebsel zu tun, 
und es liegt dann nahe, an das Mahabharata als Quelle zu denken. 

Ich glaube also folgendes liber das gegenseitige Verhaltnis 
des Suparnadhyaya und des Sauparnam des Mahabharata fest- 
stellen zu konnen: 

Die alien f echten Teile des Suparnadhyaya bilden fiir das 
Sauparnam des Mahabharata die Hauptquelle, die stets in erster 
Hand benutzt zvorden ist, 

2, Daneben hat aber das Mahabharata andere, u?is nicht vor- 
hegende Quellen benutzt, die mit der Hauptquelle zicsammengearbeitet 
zvorden sind, 

j., Der tms vorliegende Text des Suparnadhyaya ist an ein- 
zelnen Punkten durch das Mahcibharata beeinflusst zvoi^den. 

Es eriibrigt noch, ein paar Worte liber das Fragment der 
Suparnasage, das in Ram. Ill, 35, 27 fF. vorliegt und oben^ ange- 
flihrt Worden ist, zu sagen; obwohl dem Umfang nach unbedeutend, 
gibt es einen vielleicht nicht ganz unwichtigen Beitrag zur Rekon- 
struktion der alten Sage. Ich rekapituliere in einigen Worten den 
Inhalt des Stlicks: [Ravana kommt zur Gestade des Ozeans und 
erblickt dort] den Baum Subhadra, einen Riesenbaum, von Heiligen 
umgeben (oder: erfullt). Dahin kam Garuda geflogen, Riesen- 
elefanten und Schildkrote in seinen Krallen tragend, und zerbrach 
einen Ast des Baumes. Dort hielten sich auf die Vaikhanasa's, 
Valakhilya’s, Aja’s^ und Dhumra’s^; aus Mitleid mit ihnen nimmt 
Garuda den Ast mit, verzehrt die Ungeheuer und schlagt mit 
dem Aste die Nisada s tot, woriiber er grosse Freude erfahrt, nach- 
dem er die Heiligen losgelassen hat. Danach zerreisst er die 
Eisengitter, zerbricht das Schatzhaus und raiibt aus Indra’s Palast 
den Soma. 

^ Vgl. p. 187 IF. 

® Diese Heiligen sind mir sonst nicht bekannt; sie werden wohl als Hach- 
konimen des Aja, des hingeborenen' Urwesens bezeichiiet, kommen aber selbst 
in MBh. I, 7683 als Ajdli vor (vaikhdnasd vdlakhilyd vdnaprasthd niai'Zcipah / 
ajds cdivdvimudhds ca tejogarbhds tapasvinah u. s. w.^; vgl. auch XII, 774 £ 
(Hopkins Epic Mythology p. 35). 

^ tiber diese suche ich anderswo vergebens nach Erleuchtung. Moglicher- 
weise sind sie mft den an einigen Stellen des MBh. erwahnten Dhnmapa ge- 
nannten Heiligen (Hopkins Epic Mythology pp. 34. 186) identisch. 
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Hertel^ behauptet nun, das Ramayana setze eine andere 
Quelle als den Suparnadhyaya voraus, hat uns aber die Griinde 
nicht mitgeteilt. Nur darin walte zwischen Ram. und Sup. Uber- 
einstimmung, dass die Heiligen unter dem Baume auf dem Boden 
sitzen, nicht wie im MBh. vom Aste sich kasteiend herabhangen. 
Fiir den Sup. soli dies durch 14, 4—5 bewiesen werden; nun 14, 4 
beweist absolut nichts, denn die Worte: 

eBd prdcl gai'uda srayasva yasydm vaikhdnasd rsayo 

vdlakhilydlh / 

sind eher fur Hertel sehr ungiinstig, da man doch unzweifelhaft 
yasydm am ehesten mit ’auf welchem, in welchem’, unmoglich aber 
mit ’unter welchem’ ubersetzen darf,^ Bedenkiicher scheinen ja 
imraerhin die Worte: hanky asi brdhmanm ye pphivymi in 14, 5 b; 
es ist aber zu bedenken, dass sich doch die Heiligen sowohl unter 
wie auf dem Baume befinden konnen, und weiter, dass die Heiligen 
hier sonst als rsis^ nicht als Brahmanen bezeichnet werden. Ent- 
scheidend ist das ja lange nicht, es ist aber wohl moglich, dass 
hier etwas ganz anderes gemeint wird; Garuda wird iiberhaupt die 
menschlichen Wesen, die unten auf des Erde sind, durch das 
Fallen des hundertmeiligen Astes toten, wobei aber besonders die 
Brahmanen berucksichtigt werden; denn dadurch wiirde er sich 
gerade des Brahmanenmordes, wovon unser Text ja an mehreren 
Stellen spricht®, schuldig machen. Eeweiskraft hat also auch diese 
Stelle nicht; ganz irrelevant fiir die Entscheidung dieser Frage ist 
13,4, Yfo yatra nur mit ’wo', nicht aber mit ’unter dem’^ wieder- 
gegeben werden kann. 

Aus dem Suparnadhyaya lasst sich also absolut nicht beweisen, 
dass die Valakhilya’s sich unter dem Baume befinden, nicht auf 
dem Aste, wie es das Mahabharata hat; davon, dass der Dichter 
im MBh, den Suparnadhyaya hier missverstanden hat, kann vor- 
laufig nicht die Rede sein. Auch das Ramayana entscheidet hier 
nichts; denn die von HeRTEL unterstrichenen Worte munibhir 
vrtam in V. 27 und tatra^ in V. 30 beweisen absolut nichts. Da 


1 WZKM. XXIII, 321 f. 

* Hertel hat durch die Korrektur tavat > sakha seine Ubersetzung voilig 
verandert. 

* Vgl. II, 3—4 und besonders 16, 3 ff. (vgl. auch Hertel 1 . c. p. 339 ff.). 
^ Vgl. Hertel 1 . c. p. 308. 

^ Entspricht genau yatr a in Sup. 13, 4, 



also weder der Suparnadhyaya noch das Ramayana die Frage 
entscheiden konnen, nehme ich an, dass wir uns bier an das Mahd- 
bhdrata halten durfe 7 i^ und dass also m der ursprunglichen Version 
der Sage die Vdlakhilya" s u, a. am Aste des Batimes hangend ihre 
Kastezjtungen ausiibten. Es liegt also hier m. E. keine besondere 
Ubereinstimmung zwischen Suparnadhyaya und Ramayana vor, 
da vielmehr beide mit dem Mahabharata stimmen und aus diesem 
Werke ihre Erklarung finden. 

Ferner stimmt das Ramayana mit dem Suparnadhyaya in 
folgenden Punkten iiberein: 

1) Neben den Valakhilya’s werden auch die Vaikbanasa’s 
erwahnt. 

2) Garuda verzehrt zuerst die beiden Ungeheuer und richtet 
erst danach die Nisada’s zu Grunde, wahrend ja im MBh. das 
entgegengesetzte Verbal tnis waltet. 

3) Nach der Ausrottung der Nisada’s begibt er sich zum 
Somaraube. 

Daneben zeigen sich aber einige kleinere Abweichungen vom 
Suparnadhyaya, etwa die folgenden: 

1) Der Baum heisst hier Subhadra^ im Sup. und MBh. Raiihina. 

2) Garuda schlagt mit dem Aste die Nisada's tot, nachdem 
er die Heiligen losgelassen hat.^ 

3) Die in V. 35 gegebene Schilderung vom Somaraube weicht 
von dem des Sup. ab. 

Diese Abweichungen scheinen mir aber nicht bedeutend; was 
zunachst die dritte betrifft, so ist die Schilderung im Ram. ausserst 
kurz, sodass wir kaum daraus irgendwelche Schliisse ziehen konnen. 
Dass weiter Garuda mit dem Aste die Nisada's zermalmt, mag 
freie Erfindung des Dichters sein und braucht nicht notwendig 
eine andere Quelle vorauszusetzen, Denn es lag doch nahe bei 
der Hand, wenn Garuda mit dem Aste geflogen kommt, zu schildern, 
wie er ihn gerade iiber das Nisada-reich fallen liess und dadurch 
mit einem Hiebe das gauze Volk vernichtete. Was schliesslich 
den Namen Subhadra betrifft, so scheint mir diese Abweichung 
insoweit bedenklicher, als das andere Epos den alten Namen er> 


^ Dieser Ausdruck — wozu die varia lectio moksayitva vadhan inunin bei 
Rama — ist ein bischen zweideutig. M. E. bedeutet er einfach, dass Garuda 
zuerst die Valakhilya’s u. a. von Aste herabgesetzt hat; man konnte aber auch 
daran denken, dass der Dichter die Brahmanen des Nisfldavolkes unter maha- 
znunin hat verstehen wollen — dies besonders, wenn wir die LA. des Rama 
aufnehmen durfen. 
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halten hat; allzu grosse Tragweite hat aber eine solche Einwendung 
nicht, und wir mogen wohl auch diesen Austausch auf die Rech- 
nung Valmrkis schreiben.^ 

liber das Verhaltnis zwischen Ramayana und Suparnadhyaya 
glaube ich also behaupten zu durfen, dass der Suparnadhyaya 
fur den Abschnitt Ram. Ill, jy, 2^—36 die Haupt- und tvomdglich 
die einsige Quelle gewesen ist. Bcmitsung einer anderen Vorlage 
von seiten des Valmlki Idsst sick jederifalls in. E. nicht bestimmt 
erweisen. 

Wenn wir nun aus der Vergleichung der verschiedenen Quellen 
der Suparnasage, die hier kurz mit einander zusamniengestellt 
worden sind, die Haupsachen ausziehen wollen, so durfen wir 
wohl eine ganz kurze Rekonstruktion der Urform der Sage ver- 
suchen. Diese wtirde wohl etwa folgendermassen laiiten: 

Zwei Tochter des Prajapati Daksa, Kadru und Vinata^, waren 
mit Kasyapa (Tarksya) vermahlt; bei einer grossen Opfersitzung 
der Gotter^ — wohl dem bekannten Opfer des Daksa — hatten 
sie einen Fehler begangen und wurden zur Strafe von den Opfern 
ausgeschlossen. Zudem verlor Kadru ein Auge, da flohen sie 
erschrocken zu Tarksya. Vinata iibte nun Askese^, urn Sohne 
zu erhalten und erhielt demnach zwei Eier, Kadru aber looo.^ 
Nach 500 Jahren krochen aus Kadru’s Eiern Schlangen hervor; 
iiber ilire eigene Unterlegenheit beschamt zerbrach Vinata ein Ei, 
woraus dann ihr Sohn Aruna halbfertig hervorkam; infolgedessen 
Audit dieser seiner Mutter, dass sie Sklavin werden wurde fiigte 
aber hinzu, dass ihr zweiter Sohn sie befreien wiirde. Aruna 
wurde dann Wagenlenker des Sonnengottes. 

Einmal bekommen nun Kadru und Vinata das Ross Uc- 
caih^ravas am anderen Ufer des Meeres zu sehen. Kadru fragt 
Vinata, die ja Adleraugen hat, von welcher Farbe das Ross sei. 


^ subhadra soil auch = niniba ’Azadirachta indica' sein, was aber hier nicht 
zutrifft, da es sich nach den VV. 27 und 36 um einen nyagrodha handelt. 

® Dass diese mit Erde und Himmel identisch waren, ist Brahmanatheologie. 
Dass sie aber Schlangen- und Adlergestalt hatten, ist wohl alte urspriingliche 
Sage (daruber im Kap. V). 

^ devasatlra (Sup.). 

^ Sup. 20, 3. 

^ Warum dies geschehen ist scheint mir nicht klar. Nach dem MBh. ein- 
facb, weil ihr Kasyapa einen Wunsch gewahrte. Die Valakhilyageschichte ge- 
horte sicher nicht der alten Sage. 

® Erst durch den Finch des Aruna ist ja die Knechtschaft der Vinata so 
zu sagen moralisch begriindet. 
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und jene antwortet, es sei ganz und gar weiss. Dann meint Kadru 
es habe einen schwarzen Schweif, der an einem nebenstehenden 
Pfahl hange; sie wetten, indem sie ihre eigenen Personen als 
Einsatz aufstellen. Vinata tragt dann Kadru iiber das Meer, um 
das wahre Verlialtnis zu erkundigen.^ 

Inzwischen befahl Kadru ihren Sohnen sich in schwarze Haare 
zu verwandeln und sich an das Pferd zu hangen; einer (oder 
einige) unter ihnen leistet ihrem Befehl Folge. Als nun K. und 
V. dahinkommen, gewinnt K. durch ihren Betrug die Wette, und 
V. wird folglich ihre Sklavin. Sie muss infolgedessen K. und 
ihre Sohne (zu den Inseln des Ozeans) tragen. 

Zu eben dieser Zeit — 500 Jahre nach der Geburt des Aruna 
— kommt Garuda aus dem Ei hervor und scheint sofort Riesen- 
grosse erreicht zu haben. Seinen Bruder auf den Riicken tragend 
fliegt er dahin, wo seine Mutter sich befindet und soli ihr jetzt 
helfen, die Schlangen gegen die Sonne zu tragen. Er fliegt aber 
zu hoch und die Schlangen werden schlimm verbrannt G. kehrt 
jetzt nach der Erde zuriick, und K. bittet Indra um einen heftigen 
Regen, damit ihre Sohne sich erquicken mogen. Indra ILsst reg- 
nen. Da es nun G. nicht gelungen ist, die Schlangen zu ver- 
derben, so befragt seine Mutter (und nachher auch er selbst) die 
Schlangen^ dariiber, wie sie sich aus der Knechtschaft erldsen 
konne. Die Antwort lautet: ’durch das Herbeiliolen des Soma, 
der sich im dritten Himmel, in Indra’s Palast befindet’. G. unter- 
nimmt es jetzt den Soma zu holen, will aber zuerst Nahrung zu 
sich nehmen. V. weist ihm dann zwei Ungeheuer, einen Elefanten 
und eine Schildkrote (oder eher einen jalakastin)^ an, die sich bei 
einem gewissen Teiche befinden, und rat ihm, nach dem Baume 
Rauhina zu fliegen, um dort seine Nahrung zu verzehren. G, packt 
die beiden Ungetlime und fliegt nach Rauhina, zerbricht aber so- 
fort den Ast, auf dem die Valakhilya’s und Vaikhanasa’s ihre 
Askese uben. Um diese zu verschonen nimmt er den Ast mit, 
begegnet dann seinem Vater und wird von ihm angewiesen, die 
Heiligen niederzulassen und danach den Ast wegzuwerfen. 

Dann verzehrt er die beiden Riesentiere, braucht aber noch 
mehr Nahrung und wird von Vinata (oder Tarksya) angewiesen, 
die Bewohner des Nisadareiches zu verzehren, aber die Brah- 
manen zu verschonen. Er fliegt dahin, frisst die Nisada’s haufen- 

^ Vielleicht tateu sie dies erst am folgenden Tage, wie es im MBh. dar- 
gestellt ist. 

- Oder alter vll. die Kadru. 
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weise, lasst aber einen Brahmanen sammt seiner Frau los. Dann 
macht er sich auf, urn den Soma zu holen, begegnet auf dem 
Wege nochmals seinem Vater^ und wird von ihm gesegnet 

[Im Himmel ereignen sich schrechliche Vorzeichen^.] Indra 
berat sich dariiber mit Brhaspati und erfahrt, dass Garuda den 
Soma rauben wird. Die Gotter riisten sich. Garuda kommt ge- 
flogen und iiberwindet alle Hindernisse, zuerst den fusslosen Bogen- 
schiitzen Kr^anu oder Bhauvana, dann die verschiedenen Gotter, 
Schlangen und Gandharven, die den Soma behiiten. Er drangt 
zwei (blitzahnliche) Waffenvorrichtungen auseinander, loscht das 
ringsum den Soma lodernde Feuer und raubt den Soma. Dann 
schleudert Indra gegen ihn seinen Keil, der aber ohne ihn zu 
beschadigen zuruckprallt, Er lasst, um dem Keil Verehrung zu 
erweisen, eine Feder fallen^ und schliesst mit Indra Freundschaft. 
Dann zeigt er den Schlangen den Soma^, bringt ihn aber dann 
sofort dem Indra zurlick. Als Belohnung erhalt er die Schlangen 
als Nahrung. 


Damit ware nun das eigentliche Thema dieser Abhandlung 
zu Ende gebracht. Ehe ich aber Schluss machen darf, muss die 
Supar^asage naher untersucht werden, d. h. es muss ein Versuch 
gemacht werden, iiber die urspriingliche Bedeutung der Mythen, 
aus denen sie zusammengeflochten worden ist, womoglich ins 
Reine zu kommen. 

Erst nach Abschluss dieses letzten Kapitels gehe ich also 
dazu, eine kurze Zusammenfassung dessen, was raeine Abhandlung 
Neues gegeben zu haben beansprucht, den Lesern vorzulegen. 

^ Die Nisada's wohnen dem MBh. gemass auf einer Insel im Ozean, Kasyapa 
aber auf dem Gandhamadana. Der Plug Garuda’s geht wohl also nach Norden. 

2 Nur im MBh. erwahnt werden sie wohl aber auch vom Sup. voraus- 
gesetzt. 

^ Ursprunglich schoss ihm der Bogenschutze jene Feder (oder eine Kralle) 
ab (RV. YV.). 

^ Ursprunglich bringt er ihn den Menschen, damit sie opfern konnen (RV.). 
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Der Ursprung der Suparnasagen. 

Die Sageti, deren Entwicklung ich hier oben in den Kapp. 
II — IV durch gewisse Stufen der altindischen Literatur (Veda — 
Brahmana — Epos) verfolgt habe, bezeichne ich mangels einer pas- 
senderen Benennung als 'die Suparnasagen’; eine derartige Be- 
zeichnung lasst sich jedenfalls insoweit rechtfertigen, als ihre Haupt- 
figur durchgehend der vedische Suparna, der spatere Garuda ist, 
und somit wird sie wohl jedem Indologen von vornherein gut be- 
greiflich sein. Der zentrale Teil jener Sagen bildet unzweifelhaft 
die Geschichte vom Somaraub, von dem somaholenden Adler, 
die in der beriihmten Abhandlung ADALBERT KUHNS ’Die Herab- 
kunft des Feuers und des Gottertranks’ (Berlin 1859)^ sehr ein- 
gehend behandelt worden ist. Man sollte glauben, es ware iiber 
das heraus, was KUHN dort erortert hat, weiiig oder nichts hin- 
zLifugen; da aber KuHN seinerzeit den Suparnadhyaya, der den 
Hauptgegenstand meiner Untersuchimg bildet, nicht kannte, iniis- 
sen doch hier gewisse Tatsachen einer erneuten Behandlung imter- 
zogen werden. Die Untersuchungen Kuhn's werden teilweise 
durch die Abhandlung Johansson's 'Solfageln i Indien' (Upsala 
1910) erganzt, auf die ich schon vorher verschiedene Male hin- 
gewiesen habe. JOHANSSON hat dort eine vollstandige Ubersetzung 
und Resprechung des Suparnadhyaya gegeben; da sich aber seine 
Untersuchungen eigentlich auf einer weiteren Flache als die mei- 
nigen bewegen, indem er die urspriingliche Natur des Gottes 
Visnu zu erortern sucht, so kann ich freilich an raanchen Stellen 
einfach auf die von ihm gewonnenen Resultate hinweisen, muss 
aber auch meinerseits hie und da welter ausgreifen. Mit den 
Behandlungen des Suparnadhyaya durch Oldenberg^ und Her- 

’ Zum zweiten Male ia Ad. Kuhn Mytologische Studien herausgegebeii von 
E. Kuhn T, Giitersloh 1886, erschienen. 

® ZDMG. XXXVII, 54 ff. 
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TEL^, die nur den Text, nicht aber die mit ihm verknlipften Sagen- 
stoffe betrefien, bin ich schon in den vorhergehenden Abschnitten 
fertig geworden. 

Mit der Sage vom Somaraub, die jedenfalls den altesten lite- 
rarisch fixierten Teil der Suparnasagen bildet, ist aber sehr fruh 
die Sage von Kadru und Vlnata und der Entstehung des Garuda 
— ofFenbar eine sehr alte Volkssage — verkniipft worden. Von 
rein ausserem Gesichtspunkt scheint es mir aucli am besten, 
diese Sage vor derjenigen vom Somaraub zu behandeln; daran 
kniipfen sich nun ferner gewisse Untersuchungen liber die in jener 
Sage auftretenden Personen, Kadru, Vinata, Ka^yapa, die Vala- 
khilya’s in s. w. und vor allem natiirlich iiber Garuda selbst, Unter- 
snchungen, die leider wenig erschopfend sein konnen. Dann erst 
kommt die Reihe an die Sage vom Somaraub. Endlich mochte ich 
noch einige Worte iiber die im Mahabharata in die Suparnasage ganz 
los eingefiigte Sage vom samndrainanthana, von der Quirlung des 
Ozeans, die m. W. seit KUHN^ eigentlich nicht beriicksichtigt 
worden ist, trotzdem aber wohl einer erneuten Behandlung ver- 
dient sein mag, hinzufiigen. 

Die in diesem Abschnitte zu behandelnden Gegenstande ver- 
teilen sich also auf die folgenden Unterabteilungen: 

J. Die Sage von Kadru and Vinata, 

2, Die Sage vom Somaraub, 

S, Die Sage von der Quirlung des Oceans, 

I. Wenn man die Sage von Kadru und Vinata^, wie sie tins 
in der Uberlieferung entgegentritt, von aller theologischen und ritua- 
listischen Deutelei befreit, betrachtet, so stellt sich der Inhalt 
etwa als der folgende heraus: 

Der Prajapati Daksa hatte u. a. zwei Tochter*, Kadru und 
Vinata, die er dem Prajapati KaSyapa zu Gattinnen gegeben hatte. 

^ WZKM. XXIII, 273 ff. 

^ Heraubkunft p. 247 fF. 

* Diese Sage findet sich ausser an den oben aus der altindischen Literatur 
angefuhrten Stellen u. a. auch bci Alberuni transl. by Sachau 1,252 £; Tawhey 
KSS. I, 182; Crooke Pop, Religion of N. India II, 127. In der europaischen 
Literatur ist die Sage jedenfalls seit Abr. Roger bekannt (vgl. Open-deure tot 
bet verborgen heydendora ed. Caland (1915) p. 100 fF,). 

^ Uber die Tochter der Daksa vgl. 2. B. Hopkins Epic Mythology pp. 90. 
152. 159, 189 £ Das weitere unten. 
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[Nach Sup. 2, 2 scheint dies vielleicht erst uach der Zerstotung 
von Daksa’s Opfer^ durch Siva;, wobei der Kadru ein Auge aiis- 
gerissen wurde — ein Zug der Sage der in keiner mir bekannten 
tiberlieferung sonst erwahnt wird^ — geschehen zu sein.] Ka^yapa 
bewilligt seinen Frauen die Erfiillung eines Wunsches, und als 
Ergebnis desselben gebiert Kadru tausend, Vinata aber nurzwei^ 
Eier. Aus den Eiern der Kadru kriechen nach 500 Jahren Schlangen 
hervor, worauf Vinata in Verzweiflung ihr eines Ei zerbricht, wor- 
aus dann der nur halbfertige Aruna, der Wagenienker der Sonne, 
hervorkommt. Er Audit seiner Mutter [dass sie in Sklaverei ge- 
raten werde]. 

Einmal beAnden sich die beiden Schwestern am Gestade des 
Meeres und erblicken dabei auf der anderen Seite ein weisses 
Ross (Uccaih^ravas). Jetzt wetten sie mit einander liber die Farbe 
des Rosses, indem Vinata behauptet, es sei ganz weiss, Kadru 
aber, es habe einen schwarzen Schweif; Einsatz der Wette ist der 
Verlust der Freilieit der unterliegenden Partei, Nachtstiber be- 
redet nun Kadru einen ihrer Soline, die Schlange Karko taka'*, 
sich in schwarze Haare zu verwandeln und sich an den Schweif 
des Uccaih^ravas zu hangen. Durch diese List gewinnt Kadru am 
folgenden Tage® die Wette, und Vinata gerat folglich bei ihr in 
Sklaverei, Ihre Arbeit besteht darin, Kadru und ihre Sohne nach 
den Inseln des Ozeans zu tragen, 

Gerade zu dieser Zeit kommt Garuda aus dem Ei hervor® 
und Aiegt sofort, seinen Bruder Aruna auf dem Riicken tragend, 
noch der Stelle, wo sich seine Mutter befindet. Von ihr und 
Kadru aufgefordert iibernimmt er es, die Schlangen nach einem 
anderen Ort zu tragen, Aiegt aber dabei so hoch auf, dass die 
Schlangen von den Strahlen der Sonne libel beschadigt warden; 
so muss er sie wieder nach der Erde herunterfiihren. Auf Bitte 


^ Dariiber vgL u. a. Fausboll Indian Myth. p. 163 f. 

2 Wenn Vinata in Sup. 5, 4 die Kadru verachtlich als kana bezeichnet, in 
6, 2 als kane '^pratighrstadarsane (vgl.-oben p. 218) anredet, so mag daran er- 
innert werden, dass einaiigige Personen wohl allgemein als oniinos betrachtet 
werden; liber dieseii Glauben in Indien vgL Crooke Pop. Religion of N. India 
I, 77; II, 51. Uber einaugige 'Scapegoats’ in Persien berichtet nach alteren 
(iuellen Frazer The Golden Bough® VI, 402 f. 

® Nach Sup. 3, I freilich drei. 

^ Uber diesen vgl Crooke Pop. Religion of N. India I, 42. 

® So nach dem MBh. 

® So ihm MBh. und offenbar auch im Sup., wenn wir von der spateren 
Zusiilzen des Textes abzehen. 



3^4 


der Kadru lasst Indra hcftigen Regen fallen zur Erquickung der 
Schlangen. Jene geben jetzt der Vinata und dem Garuda zu 
wissen, das nur die Herabholung des Soma aus dem dritten Him- 
mel, damit sich die Schlangen daran laben und die Unsterblich- 
keit erlangen konnen, sie aus der Sklaverei befreien werde. Damit 
schliesst nun ofifenbar die Sage von Kadru und Vinata, der Su- 
parnasagen erster Hauptteil, ab,^ 

Durch die Forderung der Schlangen, den Soma zu erlangen, 
wird nun die eigentliche Sage von Kadru und Vinata in ganz 
geschichter Weise mit der Sage vom Somaraub zusammengelenkt; 
diese Sage wiederum schildert die grosse Heldentat des Suparna- 
Garuda, des Sohnes der Vinata. Es ist aber kaum zu bezweifeln, 
dass diese Sage urspriinglich nicht in Zusammenhang mit der 
Episode von Kadru und Vinata gestanden hat; sehen wir sie doch 
im Rigveda {IV, 26 — 27) ohne jede Spur dieser Episode dastehen.^ 
Nun bildet in der Sage von Kadru und Vinata den eigentlichen 
Hauptteil unzweifelhaft die Geschichie von der Wetie; alles Ubrige 
ist Beiwerk. Zu beachten ist ferner, was ich bis jetzt absichtlich 
bei Seite gelassen habe, dass Kadru und Vinata, die beiden 
streitenden Personen, in der alten, urspriinglichen Form der Sage 
gar nicht als Menschen gedacht sind; sie sind vielmehr Tiere, 
und zwar ist Kadru eine Schlange, Vinata dagegen ein Adler- 
weibchen.® Nicht nur wird dies an der angefuhrten Stelle des 
Suparnadhyaya ausdriicklich gesagt, sondern wir wissen auch, dass 
die Sohne der Kadru Schlangen sind, die ganz naturgemass aus 
Eiern ausgebriitet worden sind, Garuda aber, der Sohn der Vi- 
nata, als riesenhafter Adler gedacht wird, der offenbar mit dem 
somaholenden Adler des Rigveda identisch ist. Was den alteren 
Sohn, Aruna, betrifft, so kenne ich keine Stelle der Literatur, wo 
ihm Vogelnatur ausdriicklich bezeugt wird^, doch scheint es be- 
deutungsvoll, dass er als Wagenlenker der Sonne, die ja ofters 
als gefliigelt gedacht wird, auftritt. Ubrigens ist dies im grossen 
und ganzen Nebensache, da Aruna in unserer Sage keine Haupt- 

^ Diese Sage umfasst also Sup. 2—12. 

3 Wir diirfen nicht vergessen, dass der Rigveda unwidersprechlich das 
alteste Dokument indischen Geistes ist, aber auch nicht, dass der Rigveda durch 
und durch ein so zu sagen 'hochpriesterlicber' Text ist, und dass dort eigent- 
liche Volkssagen nur in ausserst begrenztem Unifang Platz gefunden haben. 

^ Sup. 2, i; auf ihre Gleichsetzung mit Himniel und Erde komme ich 
unten zuriick. 

^ Auch in den mir bekannten bildlichen Darstellungen ist er immer in 
menschlicher Gestalt dargestellt. 
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rolle spielt, und es sogar fraglich sein mag, ob er von Anfang 
an wirklich mit derselben in Verbindung gestanden hat. 

Dadurch, dass wir also wissen, dass es sich hier eigentlich 
um Tiere — denen freilich menschliche Gedanken mid Reden, aber 
tierische Gestalten zukoramen — handelt, wird die Sage auf einen 
wesentlich anderen Plan geriickt. Was uns hier vorliegt, ist ein- 
fach erne volkliche Tiersage^ m, W. ^nelleicht die dlteste, literarisch 
fixierte Tiersage der Inder und soinit wohl der gan^e?i Welt. Ihr 
Inhalt ist, wenn sie als Tiersage aufgefasst wird, also eigentlich 
der folgende: eine Schlange, wohl die Urmutter der Schlangen^, 
mid ein Adlerweibchen, Urmutter des Adlergeschlechts, wetten 
mit einander liber die Farbe eines im fernen weidenden Rosses, 
indem sie als Einsatz die personliche Freiheit aufstellen. Die 
Wette gilt also eigentlich, wer von iJumi die grosste Sehschdrfe 
besiize.^ Durch Anwendung einer gemeinen List gelingt es der 
Schlange die Wette zu gewinnen und somit die Mutter der Adler 
in ihre Gewalt zu bringen. Spater gelingt es aber letzterer mit 
Hiilfe ihres Sohnes sich ihrer Gegnerin zu entledigen. 

Diese alte und einfache Volkssage ist typisch; sie gehdrt in 
ein grosses Schema von Sagen, die durch DAHlSiHARDT® in einem 
Zusammenhang behandelt wordeii sind, unn als deren Uberschrift 
man nicht unpassend 'die %veitende 7 i Tiere gesetzt hat. An der 
frliheren Stelle hat Dahnhardt eine Anzahl Sagen verschiedener 
Volker zusammengestellt, die zum grossten Teil nur dadurch in 
Zusammenhang mit einander stehen, dass sie gerade von Wetten 
der Tiere handeln; in ge wissen dieser Sagen besteht aber der 
charakteristische Zug darin, dass gerade das Tier, das durch Ge- 
stalt, Kraft Oder sowas dem anderen entschieden unterlegen ist, 
durch Anwendung irgendwelcher List seinen Gegner besiegt. So 
in der 1 . c. Ill, 142 f. angefuhrten Sage aus Sumatra vom Earen 
und Gumpokkafer wo letzterer den Baren verleitet, einen Ab- 
hang hinunterzurollen, und jener sich so totschlagt; so ferner in 
den 1 . c. p. 143 f. angefuhrten Geschichten aus Finnland, Ehst- 


1 Die Sagen der Naturvdlker sprechen bekanntlich nidit selien von derar- 
tigen ’Urmuttern’ oder ^Urvatern’ eines Tiergeschlechts ; aucli den Indern ist 
sowas nicht fremd. 

2 Vgl. das sauparna 7 n cakmh in Sup. 2, 5 u. a. 

3 Natursagen III, 141 ff.; IV, 46 ff. 

^ Globus XIV, 32 

20 — 20313. /. Charpentier. 
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land und Polen^, wo die Ameise den Raben (oder den Baren^) 
besiegt; so auch in einer an anderer Stelle^ angefuhrten finnischen 
Sage vom Hasen und Wolfe. Nicht wesensverschieden sind eigent- 
lich die bei manchen Volkern ganz beliebten Sagen von den 
Wetten zwischen Menschen und dem Teufel> wo letzterer immer 
in irgendwelcher Weise geprellt wird; eine Variante auf orienta- 
lischem Boden liegt z. B. auch in der aus der Einleitung der 
'lOOi Nacht’ wohlbekannten Sage von dem Fischer und dem 
Djinn in der Flasche vor. Doch ich brauche dieses Thema hier 
nicht weiter zu verfoJgen, kann es auch nicht tun; es ist jedem 
Folkloristen gelaufig. 

Das klassische Beispiel dieser Wettgeschichten liegt aber in 
der asopischen Fabel von dem Wettlauf zwischen dem Hasen und 
der Schildkrote^ vor, dessen verschiedene Formen, sowie die da- 
mit zusammengehorenden Sagen verschiedener Volker Dahnhardt 
I. c. IV, 46 — 97 zusammengestellt hat. Die asopische Form der 
Sage ist ja diejenige, dass der Hase sich im Vertrauen auf seine 
grossere Schnelligkeit auf dem Wege schlafen legt, wodurch dann 
die Schildkrote, die unaufhorlich lauft, den Sieg gewinnt Dies 
ist der 'Sieg der Beharrlichkeit iiber die Nachlassigkeit'® (ott 
7 uoXX 4 xt<; cpooLV ajLsXooaav Tcdvoc Ivtxyjaev). In dieser Form hat die 
griechische Fabel ihren Eingang in die Weltliteratur gefunden, 
wo wir sie von den ^upoYopaojjidtwv 7capa8sLY[^ata des Libanios® 
bis zu den Fabeln Lafontaine’s und den Marchen Grimm^s 
wiederfinden. 

Dies ist aber die liter arische Form der alten Sage; in der 
mundlichen Uberlieferung der Natur- und anderen Volker finden 
wir sie etwas anders gestaltet; nicht durch zahe Energie, die 
durch die Nachlassigkeit des Gegners unterstiitzt wird, sondern 
durch List gewinnt das langsame Tier in dem unebenen Streit. 
Horen wir zuerst, was Dahnhardt'^ dariiber zu sagen hat: 'Nun 
liegt ofFenbar in der Beharrlichkeit der asopischen Schildkrote 

^ In Polen liegt wohl Entlehnung aus ehstnischem Gebiet vor; dafiir dass 
die Sage aus dem fernen Osten stammen soil, liegt kein Beweis vor. Denn die 
von Dahnhardt referierte Angabe bei A. de Gubernatis Die Tiere in der 
indog. Myth.® p. 375 hat m. W. in der indischen Uberlieferung keine Stutze. 

® So in der zweiten Variante aus Finnland. 

« 1 . c. Ill, 23. 

^ Fabulaa Aesopicae rec. C. Halm, Nr. 420. 420 b. 

5 DAhnhardt 1 . c. p. 46. 

« 1. c. p. 47. 

1. c. p. 48. 
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auch ein gut Teil praktischer Klugheit Sie baut auf den Leicht- 
sinn des Hasen, zum mindesten auf seine allbekannte Gewohnheit, 
oft stillzusitzen; sie weiss, was man mit Ausdauer erreichen kann, 
und wie oft andererseits durch Unbestandigkeit aller Erfolg ver- 
loren wird. In dem Verhalten des Hasen liegt ein gut Teil 
Hochmut. Er baut auf seine naturlichen Gaben und hat es nicht 
notig, sie durch eigne Arbeit zur Geltung zu bringen, zum Er~ 
folge zu fiihren .... Wenn man nun jene beiden Charakter- 
ziige, die Klugheit des langsamen Tleres und den Hochmut des 
schnellen, in hellere Beleuchtiing riicken wollte, so ergab sich die 
Einfiihrung eines neuen Motivs. A71 die Stelle der Beharrlichkeit 
der Schildkrote trat die List^ tmd die List siegte iiber den Hochmut. 
Die so iiberarbeitete Form der asopischen Fabel hat sich als 
Volksmarchen die Welt erobert’. 

Die Worte Dahnhardt’s sehen beim ersten Anblick ganz 
wohlbedacht aus und scheinen uns einen vdllig logischen Ent- 
wicklungsgang vor Augen zu stellen; sie enthalten nur den Fehler, 
dass sie die Verhaltnisse vollig auf den Kopf stellen. Sie setzen 
voraus, nicht nur dass die asopische, literarische Fabel die ge- 
raeinsame Urquelle der im folgenden angefuhrten, aus vier^ Kon- 
tinenten stammenden Volkssagen sei, sondern auch dass sich das 
Motiv der von dem langsamen Tiere gebrauchten List in logischer 
Weise aus der Beharrlichkeit desselben und der Beobachtung der 
Nachlassigkeit und des Hochmuts des Gegners entwickelt habe. 
Aber — Volkssagen sind nicht logisch. Wir haben schon ge- 
sehen, dass in der Sage von Kadru und Vinata offenbar das ai- 
teste uns erhaltene Beispiel einer Fabel von wettenden Tieren 
vorliegt, und gerade dort spielt die von der Schlange gegen den 
Adler verwe 7 tdete List die entscheide^ide Rolle, Man mag mir hier 
vorhalten: gerade dies Beispiel ist ja eine "literarische’ Fabel — 
ich antworte: nein, denn zu der Zeit, wo jene Sage in die Texte 
des Yajurveda aufgenommen wurde, gab es in Indien noch keine 
literarische Tier fabel, sie ist die Erfindung einer viel spateren 
Zeit. Vielmehr verhalt es sich doch so, dass gerade die afri- 
kanischen, asiatischen, europaischen and amerikanischen^ Volks- 
sagen, die sich bei Dahnhardt in Hiille und Fiilie vorfinden, 

^ Aus Australien finden sich,soviel ich sehe bei Dahnhardt, keine Belege 
angefuhrt. Aber von den Fidschi-Inseln liegt die Sage vom Kranich und Taschen- 
krebs (Dahnhardt 1 . c. p. 64) vor. 

2 D. h. im letzten Grunde auch afrikanische, denn sie sind ja durch die 
Neger nach Amerika gebracht worden, vgl. Dahnhardt L c. p, 54. 
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aus der Urquelle stammen — wo diese auch zu suchen sein mag, 
wenn wir ilberhaupt an eine gemeinsame Quelle denken diirfen 
— aus der auch Asop den StofF seiner Fabel schuf. Bedenken 
wir nun ferner, dass Asop — oder wer nun immer der Fabel- 
dichter war — nicht nur Fabelverfasser, sondern auch Moralist 
war, der das Treiben der Menschen in tierischem Gewande seiner 
Mitwelt vorstellte^, so wird bei ihm die teilweise Umwandlung des 
alten StofFes viel leichter verstandlich, als wenn wir mit Dahn- 
HARDT den entgegengesetzten Weg zu ihrem Verstandnis gehen 
wollen. Asop wollte hier gerade die Lehre predigen 'oTt ^roXXdxtc 
<p6aiv d^sXoaoav Ttovog sviyw''/]oev’, und demnach gestaltete er auch 
die ihm als passender StofF erscheinende alte Volkssage, 

Ich halte also daran fest, dass gerade das Motiv der List, 
wodurch der schwachere Wettkampfer seinen Gegner besiegt, von 
Anfang an den Sagen von den ’wettenden Tleren’ charakteristisch 
gewesen ist. In dieser Beziehung ist die Sage von Kadru und 
Vinata vollig typisch; denn da es sich hier darum handelt, tvelclm' 
der beiden Gegner die gross ere Sehschdrfe besitze, so ist es ja ganz 
ofFenbar, dass von Natur aus der Vinata, dem Adlerweibchen, vor 
der Schlange Kadru der Vorrang gebiihrt. Nur durch die Ver- 
wendung einer sehr frevelhaften List gelingt es letzterer ihre 
Gegnerin zu besiegen; und auch hier zeigt sich eine^ — wenn auch 
in Einzelheiten fernliegende — Ahnlichkeit dieser Sage mit den 
bei Dahnhardt gesammelten Belegen. Wie namlich dort fast 
immer die Schildkrdte den Hasen — oder was ftir Tiere da sonst 
noch als auftretend dargestellt werden — nur durch Hiilfe seiner 
Verwandten uberlisten kann, so gelingt es der Kadru nur durch 
Hiilfe Hires Sohnes Karkotaka ihre faule List ins Werk zu setzen. 
Wenn auch geringfiigig — ein Parallelismus ist jedenfalls auch 
an diesem Punkte da. Diese, wie ich schon gesagt habe, ofFenbar 
alteste uns bekannte Sage von wettenden Tieren bildet also, nach- 
dem was wir durch Vergleichung mit sonst vorliegendem Material 
schliessen konnen, fiir diese Gattung von Sagen, etwa 'Tierwetlen- 
sagen’, gerade ein Musterbeispiel, wie es ja auch in Indian, dem 
grossen Musterlande der Sagen, kaum anders zu erwarten war. 

Es ist nun eigentiimlich zu beobachten, dass sich in Indien, 
wo m. W. die Fabel vom Hasen und der Schildkrdte noch nicht 
aufgefunden worden ist, eine Sage vorliegt, die von einem Wett- 
lauf zwischen Adler und Schildkrdte handelt, wo natiirlich der 


^ Vgl. das PaScatantra u. s. w. 



Adler verliert. Und dev Adler ist kein anderer ah Garuda, Die 
Sage ist offenbar noch nicht in einem sanskritischen Original auf- 
gefunden worden, wir kennen sie aber aus zwei verschiedenen 
Werken aus der Literatur Hinterindiens, die ihrerseits nichts an- 
deres sind als Versionen des indischen Pancatantra. 

In dem aus Lao stammenden und von dem franzosischen Arzte 
J. Brengues (f igo6) aufgefundenen Werke Mtilla^Taniai, von 
dem geweisse Teile von Finot und Hertel^ pubiiziert worden 
sind, lautet namlich die 14. Geschichte^ folgendermassen: 

11 en sera de cet elephant comme du Phaya Khut^, qui un 
jour, volant dans les airs et done d’une force prodigieuse, vit une 
tortue et dit: ’Je vais la manger’. La tortue I’entendit et lui dit: 
'Vous, grand maitre, qui avez de Tesprit et de Tintelligence a 
revendre, vous pouvez certes me manger a I’instant, niais voulez- 
vous que nous fassions une course ? Si je ne gagne pas, en verite 
vous pourrez me manger’. En lui-meme le Phaya Khut se dit: 
’Mais quelle est done la force de cette tortue [pour qu’elle ose 
se mesurer avec moi]?’ Et ayant ainsi pense, le Phaya Khut dit: 
'Tortue, parlez-vous serieusement ou voulez-vous rire? Vous voulez 
done lutter?’ — ’ll est vrai que mes forces sont faibles, mai je 
tenterai la lutte; laissez-moi me preparer et me laver la tete: dans 
deux ou trois jours je pourrai courir’. — ’Comme et quand il 
vous plaira’, repliqua le Phaya, et ils fixerent un jour.^ La tortue 
va alors chercher toute la gent tortue; elle les reunit, puis elle 
les place, les disposant le long du bord de la mer et leur dit de 
n'avoir aucune peur. Lorsque le jour fixe fut arrive, le Phaya 
Khut dit: ’Es-tu toujours disposee a courir et a lutter avec moi.?’ 
— ’Plus que jamais’, repondit la tortue. — 'Alors, quand vous 
voudrez’, dit le Phaya Khut, et il vole de toutes ses forces et se 
fatigue; pres d’arriver au but, il appelle la tortue: 'Eh, tortue, ou 
etez-vousf’ — 'Ku! ici’, repond en avant une tortue; et chaque 
fois qu’il appelle, le Phaya entend une tortue lui repondre ’Ku!’ 
Il vole plus vite et meurt’. 

Die zweite, der vorhergehenden im grossen und ganzen ziem- 
lich ahnliche Version der Sage liegt in dem Siamesischen Nanduka- 


^ J. A. 1909: 2, p. 357 ff. 

® ibid. p. 393 £ 

® = Garuda; Phaya bedeutet Trinz, Fiirst’. 

^ Es scheint^ als ob hier eine Verkurznng vorliige; dariiber wird aber nichts 
angegeben. 
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pakkaranam^ vor; sie wird hier aus der Ubersetzung bei Bastian, 
die Dahnhardt^ wiedergegeben hat, mitgeteilt: 

'Es geschah einst, dass Phaya Khruth nach den Wasser- 
schlangen anssah, utn sich zu nahren, aber er konnte nicht hin- 
langlich von ihnen finden. Als er deshalb zu einem See kom- 
mend eine Schildkrdte darin erblickte, dachte er dieselbe zu essen. 
Die Schildkrdte aber rief: ’Ehe du mich frissest, lass uns einen 
Wettlauf zusammen anstellen', iind Phaya Khruth, der es zufrieden 
war, erhob sich stolz in die Liifte. Die Schildkrdte aber rief alle 
ihre Verwandten und Bekannten zusammen, die ganze Menge der 
Schildkrdten, und stellte sie in Reihen von lOO, von looo, von 
loooo, von looooo, von loooooo und von looooooo auf, den ganzen 
Rautn ausfiillend. Khruth schoss oben in der Luft umher mit 
der ganzen Kraft seines Fliigelschlages, und die Schildkrdte 
rief ihm zu: 'Wohl, lass uns beginnen. Ich lade Eure Hoheit ein, 
am Himmel entlang zu fliegen; was mich betrifFt, so werde ich 
im Wasser marschieren. Wir wollen sehen, wer zuerst ankommen 
wird. Wenn ich verliere, gebe ich mich zur Beute*. Khruth flog 
vorwarts mit aller seiner Schnelle, und dann anhaltend rief er 
nach der Schildkrdte; aber von alien Seiten, wohin er auch iramer 
flog, antwortete die Schildkrdte und rief ihm schon von feme zu. 
Da flog Khruth aufs neue, so rasch als es ihm mdglich war, aber 
in jedem Punkt war die Schildkrdte vor ihm. Da flog Khruth 
und flog bis nach dem grossen Waldgebirge, dem heiligen Hima- 
phan. Zuletzt sagte Kkruth: ’Here, o Schildkrdte! Du verstehst 
in der Tat ziemlich rasch zu marschieren', und den Wettlauf auf~ 
gebend setzte er sich zura Ausruhen auf den Rathit-Baum seine 
Residenz'. 

Obwohl das indische Original dieser Geschichte sonderbarer- 
weise noch nicht aufgefimden worden ist^, zeigt es sich ganz 
deutlich, dass die Sage aus indischer Quelle stammt. Ich habe 
sie hier angefiihrt, nicht weil auch der geringste Grund vorliegt 
anzunehmen, dass sie mit der hier behandelten Sage von Kadru 

^ So nach Nanduka (Na 7 ithuk) , dem Stier in der Einleitung des Pane., ge- 
nannt. Uber dieses Werk vgl. Bastian Geograph, u. ethnograph. Bilder, Jena 
1873, p. 270 £; Or. u. Occ. Ill, 497; Finot JA. 1909: 2, p. 358; Hertel Das 
PaScatantra p. 338 If. 

^ J, c. p. 63. 

® Offenbar mit dem Rauhina des Suparnadhyaya identisch. 

^ Vgl. Hertel JA. 1909:2, p. 404; H. verweist auf Bezemer Volksdichtung 
aus Indonesien, Haag 1904, p. 20 (mir leider nicht zuganglich) sowie Grimm 
Kinder- und HausmarcheiP Nr. 187 (Hase und Igel). 



und Vinata in direktem Zusammenhang steht, sondern nur weil 
sie ein Beispiel einer Tierwettensage darbietet, worin gerade 
Garuda als die geprellte Person auftritt, gleichwie viel friiher seine 
Mutter Vinata der List ihrer schwacheren Gegnerin unterlag, 

Mittelbar aus indischer Quelle stammt wohl auch die von 
Dahnhardt ^ angefuhrte Parallele aus dem Sagenschatz der Fidschi- 
Insulaner, wo anstatt Adler und Schildkrote vielmehr Kranich und 
Taschenkrebs auftreten. Der Schluss ist dem der Geschichte im 
Mulla-Tantai ahnlich: der Kranich fiillt erschopft herunter und 
ertrinkt in der See. Durch maliische Vermittlung — Mittelglieder 
sind mir nicht bekannt, werden sich wohl aber sicher finden — 
ist wohl die Sage aus Hinterindien nach den fernliegenden Fidschi- 
Inseln gewandert. 

Nach Dahnhardt^ soli nun die Geschichte von Adler und 
Schildkrote schon im 5. Jahrhundert v. Chr. in Griechenland be- 
kannt gewesen sein. Diogenes Laertius II, 133 zitiert namlich 
aus dem Satyrspiel Omphale des Dichters Archaios, eines Zeit- 
genossen des Sophokles, den Vers: 

apa Trpoc acxlevwv 'zayjx; 

%ai Tcpbg )(sXc*)Vir]c atsTog ppoc^st 

Die Tatsache ist von hohem Interesse, wie man sie aber 
deuten soli, scheint mir ein bisschen zweifelhaft. Dass eine Sage 
aus Indien schon zu jener Zeit nach Griechenland gekommen ware, 
ist an und fur sich nicht unannehmbar, da die Griechen oflFenbar 
schon vor der Zeit des Hekataios und Skylax von Karyanda 
jedenfalls mittelbar Beziehungen zu Indien unterhalten hatten.^ 
Da sich aber diese Geschichte in indischen Quellen erst spat nach- 
weisen lasst, darf man sowas kaum mit Zuversicht behaupten. 
Dass die Sage den entgegengesetzten Weg gegangen ware, glaube 
ich einfach nicht, u. a. weil ja in der uns bekannten indischen 
Version nicht einfach ein Adler, sondern Garuda die Hauptperson 
ist. Somit wird es wohl am ehesten der Fall sein, dass die 
Griechen und die Inder von einander unabhangig statt des Hasen, 
eines der schnellsten Vierbeiner, den Adler (oder den Garuda), 
einen sehr schnellfliegenden Vogel, als Gegner der tragen Schild- 
krote in die Fabel eingesetzt haben. 

^ 1 . c. p. 64. Aus The Orientalist I, 88 geholt. 

^ 1. c. p. 89 £ 

3 Vgl. zuletzt Rawlinson Intercourse between India and the Western 
World, Cambridge 1916, p. 18 ff. 
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Die Sage von Kadru und Vinata ist also m. E. die alteste 
uns vorliegende Tierfabel der Inder, die zudem Pmikt fiir Punkt 
zu dem aus zahlreichen Belegen uns bekanntem Schema der Tier- 
wettensagen stimmt, Zunachst mussen dann die in jener Sage 
auftretenden Personen, Daksa und seine Tochter, KaSyapa und 
vor allem Garuda etwas naher gemustert werden; dazu komnit 
dann auch die mit unserer Sage in der indischen Uberlieferung 
verknupfte Geschichte der Valakhilya’s, die urspriinglich naturlich 
nichts damit zu tun hatte. Jene daumengrossen Heiligen, niit 
denen Garuda spater bei den Vorbereitungen ziiin Somaraub in 
Beruhrung tritt, gehoren leider zu den dunkelsten Gestalten der 
indischen Mythologie, und ich getraue mir gar nicht mit ihrer 
ratselhaften Natur ins Reine kommen zu konnen. Das wenige 
vorliegende Material soil aber soweit moglich gesammelt und ge- 
priift werden. 

tiber Daksa halte ich es fiir besser, an dieser Stelle nichts 
zu sagen, da ich in der letzten Abteilung dieses Abschnittes, bei 
der Behandlung der Sage von der Quirlung des Meeres, auf ihn 
zurtickkommen muss. Nur so viel mag hier hervorgehoben wer- 
den, dass ich in Bezug auf Daksa keinen Anhaltspunkt finden 
kann dafiir, dass er jemals in Tiergestalt, etwa als kosmogonisches 
Tier aufgefasst worden sei.^ Demnach ist wohl auch die Ver- 
bindung Daksa^s mit Kadru und Vinata, den Urmuttern des 
Schlangen- und des Adlergeschlechts, die offenbar Gestalten ur- 
alter Naturmythen sind, vielleicht sekundar; als man dazu kam, 
Daksa als eine Art Urvater, ich mochte wohl sagen als ein kos- 
mogonisches Prinzip, aufzufassen — und das ist ofFenbar schon 
sehr fruh geschehen^ — und zudem die Schlange Kadru als Per- 
sonifikation der Gottin Aditi, der Erde, die adlergestaltige Vinata 
wiederum als Reprasentantin des Himmels auffasste, da wurden 
auch diese beiden ganz naturlich und folgerichtig als Tochter des 
Urallvaters, des Prajapati Daksa der epischen Mythologie darge- 
stellt. Von Anfang an gehoren aber diese weiblichen Gestalten 
einer uralten Naturmythologie an, in der fiir Wesen jener Art, 
wie wir sie in der Gestalt des Daksa vorfinden, noch kein Platz 
da war. 

Uber Kadru ist eigentlich nichts zu sagen ; in den Sagen tritt 

^ Die Identifikation Garuda =: Daki^a an einer Stelle des MBh. (I, 1244 f.) 
wird von Hopkins Epic Mythology p. 21 besprochen. Uber eventuelle altere 
Tiergestalt des Daksa vgl. jedoch das tinten auf p. 391 £ entwickelte. 

^ Vgl. untea p. 390 ff. 



sie m. W. ausserhalb des hier behandelten Sagenkreises nicht aitf. 
Ihre Natur als Schlange steht nicht nur durch das ausdriickliche 
Zeugnis des Sup. 2, i, sondern auch dadurch, dass aus ihren 
Eiern das Schlangengeschlecht entsteht, fest.^ Schon in den 
Yajurvedatexten wird sie mit der Erde (Aditi)^ gleichgesetzt, was 
offenbar darin seinen Grund hat, dass die Schlange als das ty- 
pische Erdentier eine passende Personifikation dieses Elementes 
abgab, was ja aus manchen Gebieten genugsam bekannt ist und 
nicht weiter erortert zu werden braucht.^ Die Abkommlinge der 
Kadru sind die Schlangen, die sich in eine Menge verschiedener 
Geschlechter und Unterabteilungen spalten und ja uberhaupt seit 
jeher einen sehr breiten Raum in dem Geistesleben und der Lite- 
ratur der Inder einnehmen. Eine Untersuchung iiber diese Ver- 
haltnisse wiirde eine eigene Abhandlung in Anspruch nehmen und 
ist fur das hier verfolgte Thema nicht von entscheidender Be- 
deutung. 

Die (Sch wester und) Gegnerin der Kadru ist Vtnata, auch 
§ufigd oder einfach Sttpanyl genannt; sie tritt in Adlergestalt auf ^ 
und ist die Urmutter der Adler, die Mutter des Garuda, des Ko- 
nigs des ganzen Reiches der Luftbewohner. Diese ihre Natur ist 
ganz klar und braucht keiner naheren Untersuchung. Daneben 
wird aber schon sehr friih^ Vinata mit Vdk gleichgesetzt^, und 
offenbar als Folge davon die Metra (chanddvjfisi) als ihre Kinder 
dargestellt, unter denen die GayatrU mit dem somaholenden Adler, 
dem spateren Garuda, identifiziert wird. Worin nun eine derartige 
Vorstellung ihren Grund hat, dariiber habe ich vergebens nach 
Belehrung gesucht, kann mir auch selbst keine plausible Erklarung 
zurechtmachen. Man mochte sich sagen, dass der Adler d. h. 
in diesem Falle die Vinata — der iiber sehr weite Strecken fliegt 


^ Vgl. die kadruJi sarpcLTaj^ (VS. Ill, 5 Konini.; Hillebrandt Rituallit. 
p. io8). Diese ist mit der Erde (bku7m) ideiitisch, vgl. Winternitz Mkt. Anthr. 
Ges. Wien XVIII, 27. 29 A. 2. Vgl. auch die Surasa ?iagamatar bei Hopkins 
Epic Mythology pp- 23. 28. 44. 160. 200 {surasa ist= die Erde, die gandhavati 
prthivi der spateren Philos ophie). 

2 Uber Aditi als Erde vgl Pischel VSt. II, 85 ff.; Hillebrandt VM. Ill, 
109 mit der dort angefiihrten Literatur. 

3 Vgl. z B. Kuster Die Schlange in der griech. Kunst u. Religion (*= RGVv . 

XIIH 2), p. 85 ff. 

* Sup. 2, I u. a. 

« MS. Ill, 7, 2; ^Br. Ill, 6, 2, 2. 

6 Vgl. auch Nigh, i, ii: suparni ^ vak, 

7 Vgl. Hillebrandt VM. I, 288 £ 
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und eine schrille Stinime hat, eine nicht unpassende Personifika- 
tion der alldurchdringenden Stimme, der Gottin ’Rede’ ware; ich 
hege aber einen, wie ich glaabe, nicht unberechtigten Zweifel, ob 
sich wirklich die Brahmanatheologen, denen wir offenbar diese 
Identifikation verdanken, durch derartige Gesichtspunkte leiten 
Hessen. In den alten Natursagen kommen unzweifelhaft oft Atio- 
logien, Deutungen und Kombinationen vor, die bisweilen auf ganz 
scharfen Naturbeobachtungen fussen, wie dies ja bei kulturlosen, 
in stetem Verkehr mit der Natur lebenden Stammen ganz selbst- 
verstandlich ist. Unter den Ritualisten Altindiens — offenbar 
Leute, die auf der Hohe der Bildung ihrer Zeit und ihres Landes 
standen — walten aber offenbar andere Gesichtspunkte. Ihnen 
gab ofters — dies ist wenigstens mein Eindruck — eine bizarre 
Etymologie, eine ritualistische Spielerei die Anleitung zu Gleich- 
setzungen und Atiologien, iiber die wir uns z. T. vergebens den 
Kopf zerbrechen. 

Was wir iiber die Vak erfahren ist auch nicht vieL Aus dem 
ihr gewidmeten Hymnus RV. X, 125 erfahren wir iiberhaupt nichts 
von ihr, ausser dass ihre Behausung im Wasser, im Meere zu 
finden ist (V. 7: m&ma yonir apsv antdh samudre)\ darin liegt 
wohl eine schon rigvedische Gleichstellung von Vak mit dem hei- 
ligen Strome Sarasvatl, obwohl eine solche von Macdonell^ in 
Abrede gestellt wird. In Nigh. 5, S wird Vak unter den Gottern 
des Luftraums mit aufgezahlt; sie ist wohl dort = Donner, und 
von dieser madhyamika oder niadhyastham vak der Exegeten 
mochte ich, wie schon oben kurz angedeutet wurde^, eine Hypo- 
stase in der dunklen Gestalt der Sarama sehen. Sonst kommt 
Vak in SBr. I, 4, 5, 13 als Mutter des Atri vor, in XIV, 5, 2, 6 
wird sie sogar mit ihm gleichgesetzt (vag evdtrir vdcd hy miJiam 
adyate ^ttir ha vai 7 idmaitad yad atrir Hi), Dies alles hilft uns 
aber hier auch nicht das Geringste weiter. 

Die am meisten gepriesene Tat der Vak steht aber mit der 
Erwerbung des Soma in Verbindung; die Vak fiihrt ja namlich 
den Gottern den von den Gandharven eiitwischten Soma wieder 
zu, wie dies 2. B. in SB. Ill, 2, 4, i ff. geschildert wird.^ Nach- 
dem namlich der Gottertrank durch die GayatrX heruntergeholt 

^ Vedic Myth, p. 87. Vgl. auch Hillebrandt VM. Ill, 575 A. 3. 

^ Vgl. oben p. 91 ff. 

8 Vgl. Verf. WZKM. XXV, 294 ff. mit Literatur. In MBh. I, 1156 ver- 
wandelt sich Narayana in ein schones Weib (may a moham) und entwendet den 
Asuras den Unsterblichkeitstrank. 
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vvorden war, erwischte ihn der Gandharve Vi^vavasu; die Gotter 
denken nun an die bekaiinte Liisternheit der Gandharven nach 
Frauen und senden ihnen die Vak. Dieser gelingt es des Soma 
habhaft zu werden und sie kehrt mit ihm zu dem Gottern zuriick. 
Die Geschiche scheint gewisse Ziige einer alten Sage erhalten zu 
haben, ist aber zu ritualistischen Zwecken verwendet und folglich 
verballhornt worden» Man konnte nun vermuten, dass gerade die 
Beschaftigung mit dem Herbeiliolen des Soma die Identifikation 
Vinata » Vak herbeigefuhrt babe; gab es vielleicht urspriinglich 
eine Version der Suparnasage, in welcher der Somaholende Adler 
seiner Beute verlustig ging, und es nachher seiner Mutter Vinata 
gelang, den Soma wieder in die Hande zu kriegen? Und ist spater 
durch die Ritualisten die der lebendigen Volkssage gehdrige Vi- 
nata gegen die Abstraktion Vak vertauscht worden? Obwohl sich 
hier womoglich ein Weg zur Erklarung erblicken lasst, ist das 
Material, mit dem wir hier umgehen konnen, viel zu geringftigig, 
als dass man zu irgendwelchen bestimmten Resultaten kommen 
konnte. Uberhaupt ist nun auf diese Identifikation, die offenbar 
in viel spatere Zeit fallt als die Abfassung der urspriinglichen 
alten Tiersage von Kadru und Vinata, nicht viel Gewicht zu legen, 
und ich gehe deswegen weiter. 

Kadru und Vinata, nebst den ubrigen Tochtern des Daksa^, 
sind Gattinnen des (Prajapati) Kaiyapa, einer mytischen Gestalt, 
deren Erklarung grosse Schwierigkeiten bereitet. Er ist nach dem 
Epos® ein Sohn des Marlci, der seinerseits ein 'geistlicher Sohn’, 
wir mochten beinahe sagen, eine Emanation des ewigen, in sich 
selbst existierenden, ungeborenen Brahman ist. Ohne Zweifel ist 
der vedische Seher Ka^yapa, der in RV. IX, 114, 2 und in den 
spateren Sarahita’s als eine Person der grauen Vorzeit vorkommt 
und in der Brahmana- und Upanisad-Literatur als grosser Rsi auf- 
tritt®, mit diesen im letzten Grunde identisch, obwohl ihnen we- 
nige gemeinsame Ziige erhalten zu sein scheinen. 

Es liegt mir aber hier nicht daran, der Gestalt des vedisch- 
epischen Ka^yapa und den schwer verwickelten epischen Genea- 
logien, die sich an diesen Namen kniipfen, nachzugehen; denn 
das alles ist hier von weniger Bedeutung. Es birgt sich vielmehr 
hinter dem Prajapati Ka^yapa — in dem Epos ein Stammvater 

1 Hach MBh. I, 2509 {T. Sind sie dreizehn. Sonst wird ihre Zahl auf sech- 
zig Oder acht angegeben, vgl. Hopkins Epic Myth, pp. 189. 200. 

2 Hopkins 1 . c. p. 189 u. a, 

8 Vgl Macdonell & Keith Vedic Index I, 145. 
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des Menschengeschlechts, und darin ist das Epos entschieden ur- 
spriinglicher als matiche Stellen der Vedaliteratur — eine iiralte 
Gestalt eines Weltschopfers, wie wir sie sonst nur in den Mythen 
und Riten der Naturvdlker noch vorfinden konnen. Diese Gestalt 
werde ich hier versuchen, ein wenig naher zu beleuchten. 

Dass der Eigennamen Kasyapa mit dem zuerst in AV. IV, 
20, 7; VS. XXIV, 37; MS. Ill, 14, 18 u. s. w. aiiftretenden Worte 
kasyapa-"^ ’Schildkrote’ identisch ist, hat man wohl nie in allem 
Ernst bezweifelt, und verschiedene Forscher haben auch auf diese 
Naniensgleichheit einige Aufschliisse zu bauen gesucht.^ Man hat 
den Namen als auf alten Totemismus u. s. w. hindeutend erklart, 
was vielleicht ganz richtig sein mag; m. W. hat man aber bisher 
kaum die hierhergehorenden Tatsachen genugsam zusammenge- 
stellt, um daraus irgendwelche Schlussfolgerungen ziehen zu konnen. 

Bei niedriger stehenden Volkern spielt offenbar die Schild- 
krote als kosmogonische Potenz eine nicht unwichtige Rolle. Nach 
allgemeinem Glaube der nordamerikanischen Indianer hat eine 
Schildkrote den Urschlamm vom Boden des Meeres aufgehoben, 
woraiis zuerst die Erde geschafFen wurde^; auf den Riicken der 
kosmischen Schildkrote wurde der Schlamm gestreut, sie tragt in- 
folgedessen die ganze Erde^; in einer Sage der Huronen^ tauchen 
verschiedene Tiere, Biber, Moschusratte, Taucher u. s. w., um vom 
Meeresboden Schlamm ziir Schopfung der Erde heraufzuholen, 
bis es endlich der grossen Schildkrote gelingt dies zu tun; ahn- 
liches iiber die Weltschopfung erzahlen auch die Irokesen®; in 
einer Sage der Sioux'^ wiederum bringen Schildkrote und Wasser- 

' liber die Etymologie des Wortes kann hier nicht ausfuhrlich gesprochen 
werden. Zwei Punkte scheinen mir vorlaufig festzustehen : i) kasyapa- ~ av. 
kasyapa- Vd. 14, 5 zerlegt sich wohl in kasyd-pa-'^ was ’^kasyd- ist wissen wir 
vorlaufig nicht, es scheint aber etwa ein Reimwort zu sasyd- 'Saat, FeldfruchP 
zu bilden; 2) mit kasydpd- ist nicht identisch das spatere kacchapa-^ denn wir 
finden im Mittelindischen daneben die zu erwartende Form kassapa < kasyapa-. 
Vielniehr ist kacchapa- zu kaccha- ’Marschland, MorasF zu Stellen (ob dies 
seinerseits aus kaksa- enlstandeii ist, scheint mir hochst zweifelhaft, da die Be- 
deutungen sehr schlecht ubereinstimmen). 

® Vgl. z. B. Oldenberg Rel. d. Veda p. 85 f.; Macdonell VM. p. 153 
u. s, w. 

® J. G. Muller Amerikan. Urreligion p. 107. 

^ 1. c. p. 122. 

® Hale Journal of Amer. Folklore I, 180; Dahnhardt Natursagen I, 77 R. 
Vgl. auch A. Lang Myth, Ritual & Religion I, 176. 178. 

Boas Indianische Sagen p. 337. 

' Meeker Journal of Amer. Folklore XIV, 161. 
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huhn gemeinsam Schlamm und Gras zusammen und bilden daraus 
die Erde ausdriicklich wird hier auch das Menschengesclilecht 
als von der Schiidkrdte stammend dargestellt. Ein Stamm der 
Delaware-In dinner betrachteten als ihren Urvater die grosse, das 
Weltali tragende Schildkrote^, und Schildkroten-Clane finden wir 
nicht nur unter verschiedenen Indianerstammen ^ sondern auch in 
Samoa.® Aus Afrika oder Asien scheinen nach Frazer keine 
bestimmten Zeugnisse vorhanden zu sein, doch kommt die Schild- 
krote als Totem- Merkmal mehrmals vor, woruber weiter unten. Die 
Kalmiiken glauben, dass auf dem Boden des Weltmeeres eine un- 
geheure Schildkrote steht, die die ganze Erde tragt und deren 
Bewegungen Erdbeben verursacht^; da im Lande der Kalmuken 
die Schildkroten wohl kaum besonders zahlreich sein kdnnen — 
wenn sie iiberhaupt dort vorkommen — so haben sie vvomoglich 
diesen Glauben von sudlicheren oder eventuell ostlicheren Nach- 
barn entlehnt.^ 

Die Schildkrote scheint sonst auch in der Volkssage eine 
ziemlich bedeutende Rolle zu spielen. Dass sie gottlichen Ur- 
sprungs sei und deshalb nicht gegessen werden darf, wird aus 
Tonga vermeldet.® In abendlandischen Sagen wird die Schild- 
krote einmal von der Jungfrau Maria aus zertretenen Fischen ge- 
bildet (Sage aus Galizien)"^; ziemlich gewohnlich scheint auch eine 
Sage zu sein, nach welcher ihre Schalen aus Backtrog, Waschtrog 
oder Schixsseln entstanden sind. So wird von Jesus ein unbarm- 
herziger Backer in eine Schildkrote verwandelt®, was an die Ver- 
wandlung der unbarmherzigen Tochter der Backerin in eine Eule 

1 Brinton The Lenape and their legends p. 39. 

2 Vgl, Frazer Totemism and Exogamy I, 58 mit Lit. (wichtig). 

^ Frazer 1 . c. I, 19 (sowie das Register zu diesem Werke unter Tortoise 
und Turtle’). 

Lasch AfRelW. V, 252; Bertsch Weltanschauung, Volkssage und Volks- 
brauch, Dortmund 1910, p. 425. Ebenso verursacht nach indischem Glauben 
Visnu als Eber durch seine Bewegungen Erdbeben, vgl. Crooke Pop. Religion 
of N. India I, 35. 

Bei den Chinesen kommt bekanntlich Divination mit Schildkroten schalen 
(vgl. 2. B. SBE, III, 50 ff. T04. 112. 120. 138. 140 n. 145 f. 153 f. 157 
136 ff.) sowie auch aus den Bewegungen der Schildkrote (Plath Rel. d. Chi- 
nesen I, 48. 93) vor. Eine Vorstellung wie die der Kalmuken habe ich aus 
China nicht angefuhrt gesehen. 

® Weitz Anthropoi. d. Naturvdlker VI, 94; Dahnhardt Natursagen III, 

466, 

‘ Dahnhardt 1 . c. II, 84 f. 

^ Dahnhardt 1 . c. II, 128 f., vgl. Ill, 468. 473; IV, 263, 



(Hamlet, Akt IV, 5: ’They say the owl was a bakers daughter’) 
ziemlich lebhaft erinnert^ Die Schiidkrote ist also in diesen letzten 
Sagen ein boser Mensch, der zur Strafe seiner Silnden in ein der- 
artiges Tier verwandelt worden ist.^ Ebenso wie liber die Ent- 
stehung gibt es auch liber das Aussehen der Schildkrotenschale 
verschiedene Sagen: nach einer Sage aus Brasilien tragt sie auf 
dem Riicken das Abbild eines Jaguarenschadels^; nach anderer 
Ansicht ist ihr Riickenpanzer einst zerschlagen Oder zerstampft 
und dann wieder zusammengefugt oder -genaht worden, nach 
wetcher Operation er sein jetziges Aussehen erhalten hat,^ 

Was die geistigen Veranlagungen der Schiidkrote betrifft, so 
wird sie zwar bisweilen als dumm dargestellt: sie kriegt ihren 
Schweif abgehauen (in einer kreolischen Sage aus Louisiana)^ 
und verliert ihre Pfeife an das Rebhuhn (Sage der Cherokee)®; 
in einer Fabel des Asop (419 Halm) will sie fliegen lernen, wird 
vom Adler getragen und fallt herunter"^; in der bekannten Fabel 
des Pahcatantra von der Schiidkrote und den zwei Gansen, wird 
sie von diesen durch die Luft gefuhrt, fallt aber ihrer Geschwatzig- 
keit wegen zum Boden.® Im allgemeinen scheint aber die Schiid- 
krote als sehr kluges und listiges Tier betrachtet zu werden. Als 
klassisches Beispiel darf wohl die uber die Erde verbreitete Ge- 
schichte vom Wettlauf des Hasen und der Schildkrdte angefiihrt 
werden. Gemass einer Sage der Fang® hat die Schiidkrote als 
ihr besonderes Erbteil die List erhalten, nachdem sie mit grosser 
Klugheit drei ihr von der Gottin Nzanie aufgegebene Aufgaben 
gelost hat; nach anderen Sagen, die besonders in Afrika und 
Nordamerika zu Hause sind, liberlistet die Schiidkrote in ver- 


^ VgL Dahnhardt 1 . c. II, 123 ff. und besonders Brand Observations on 
popular antiquities ed. Hazlitt (London 1870), p. 196 (in der von mir verwen- 
deten Auflage von Ellis, London 1853—55, kann ich die Stelle nicht finden). 

^ Nach Wiedemann Arch, f RW. XVII, 220 A. i scheint die Schiidkrote 
im alten Agypten als hoses Geschdpf betrachtet worden zu sein. Im Avesta ist 
sie ein daevisches Geschopf, vgl. BARTHOiOMiE Air. Wb. 460. 

® Dahnhardt L c. III, 9. 

Dahnhardt, 1 , c. Ill, 9 f. 16 f. 490. 

^ dahnhardt 1 . c. Ill, 52 ff, 

Dahnhardt 1 . c. Ill, 132 f. 

^ dahnhardt L c. IV, 269 £ 

® Tantrakhy. I, ii; vgL daruber Hertel Tantrakhyayika, die alteste Fassung 
des Pane. I, 133. 

® Bull, de la Soc. Neufeh^t. de Gdogr. XVI, 208; DAhnhardt 1 . c. Ill, 19 1. 
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schiedenen Situationen verschiedene Tiere wie Bar, Prariewolf, 
Panther, Boa, Krote u. s. w.^ 

Als Totemtier kommt die Schildkrote in verschiedeoen Teilen 
der Erde hie und da vor; wie es scheint, ist sie besonders in 
Indien in dieser Eigenschaft haufig angetroffen worden. Geht 
man den Abschnitt 'Totemism in India* bei Frazer Totemism 
and Exogamy II, 218 — 335 durch, so gewinnt man den Eindruck, 
als ware die Schildkrote beinahe das am meisten vorkommende 
Totemtier in Indien; wir finden sie in dieser Eigenschaft unter 
den Gonds, in den Central Provinces, unter den Uriya, den Dhombs 
(bei Vizagapatam), den Kurubas, den Mogers (’Teluguspeaking 
fishermen of the South Canara district’), an verschiedenen Stellen 
der Bombay Presidency, unter den Agariyas und Ghasiyas (in 
Mirzapur), unter den Oraons und Mundas in Chota Nagpur sowie 
unter den Bedias in derselben Provinz, unter den Santals und 
unter den Bagdis (^a caste of cultivators, fisher and menials of 
Central and W. Bengal’)^ u. s. w.® 

Nach dieser kleinen Ausweichung kehre ich jetzt zu meinem 
eigentlichen Thema zuriick. Ich nehme dabei an, dass nicht nur 
Namensgleichheit zwischen dem Prajapati und der Schild- 

krote kasyapa waltet, sondern auch dass man sich wirklich von 
Anfang an einen Weltschopfer in der Gestalt einer Schildkrdte 
gedacht hat, eine Vorstellung, die — wie wir eben gesehen haben 
— der primitiven Denkweise nicht fremd ist.^ Sehen wir dann 


^ Dahnhardt L c. Ill, 50 f. 213. 335 ff. 499; IV, 184. Vgl. auch III, 16 £ 
490, wo die Schildkrote ihrer List wegen bestraft wird. 

- Vgl. Baines Ethnography (== GIAPh. II: 5) p. 73, 

^ Vgl. Frazer 1 . c. 11 , 223. 230. 234. 236. 243. 250. 276. 278. 281. 288 f. 
290. 292. 294—299. 301. 310. Vgl. auch Crooke Pop. Rel. of N. India II, 149. 
151 f. 255; an der letzten Stelle berichtet Crooke auch uber die Verehrung einer 
Gdttin Kolokumari durch Opfer von Schildkroten, vgl. Tawney KSS. II, 271. 
Unter den in Indien am allgem einsten vorkommenden ’tattoo-marks* erwahnt 
Crooke 1 c. II, 33 auch die Schildkrote. Dass die Schildkrote aut den Coro- 
mandel- und Malabarkiisten als heiliges Tier (Totemtier) betrachtet wird bezeugt 
Paulinus a S. Bartholom.£0 Syst. Brachmanicura p. 288 n. i; ich fuhre seine 
eigenen Worte an: "'testudo ex hodierna Indorum australium fide et superstitione 
mortiferum omen est. duare plurimum ipsi conturbantur, dum testudo praeter 
expectationem domum aliquam ingreditur, id quod de Coromandeleiisibus testatur 
R. P. Norbertus Indicse superstitionis satis peritus vir. Malabarenses quamvis 
fame torqueantur, mortem raagis oppetere volunt, quam testudinis came earn 
depellere^ 

^ Dass dieser Schildkrotengott eine Schlange und ein Adlerweibchen zu 
Gattinnen hat, ist auch fur ein primitives Denken nichts besonders auffallendes. 
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nach, was fiir Spuren eines derartigen Weltschopfers wir im alten 
Inden auffindea konnen. 

An einer bekannten Stelle des SBr. (VIII, 5> S) heisst es 
ausdrucklich, dass sich Prajapati in eine Schildkrote verwandelte 
und in jener Gestalt die Wesen hervorbrachte (praja asrjata)^, 
Lind ibid. VII, 5, i, 2 heisst es auch, dass die obere Schildkroten- 
schale den Himmel, die untere die Erde symbolisiert, eine Be- 
trachtungsweise, die auch anderen Volkern nicht fremd ist.^ In 
TAr, I, 23, I fF. lesen wir folgendes^: dpo vai idam dsan salila7n 
eva / sa prajdpatw ekah pmkaraparne samabhavat / tasya aittar 
72tanasi kdmdii samavarttata idm]% srjyeymn iti I sa tapo Pa- 
pyata / sa tapas taptvd §arlra7n adhumiia / tasya yad mdifiisam dsU 
tato 'mndli ketavo vdtaramnd rsaya udatisthan / ye nakhds te vai- 
kkdnasdh / ye vdlds te vdlakkilydli I yo rasah so pd7n aiitaratali 
kurmam bJmiav^ sarpantaiyt ta^n abramt mama vai tvanmdv\%sd 
samabkut^ / 7ia ity abravli purva^n eva aha^ii ihdsam iti etc. 

'Wasser war dieses, fliissiges Element. Prajapati existierte 
allein auf eiiiem Lotusblatt. In seinem Sinne entstand der Wunsch: 
’Mochte ich dieses hervorbringen'® . . . . Er iibte Askese; nachdem 
er Askese geiibt hatte, schiittelte er seinen Korper. Aus seinem 
Fleische entstanden die Heiligen, genannt Aruna s, Ketava's, Vata- 
ra^ana’s. Seine Nagel wurden die Vaikhanasa's, seine Haare die 
Valakhilya’s. Seine Blut (wurde) eine in den Wassern sich be- 
wegende Schildkrote — zu ihr sprach er: ’in mir entstand Haut 
und Fleisch(.^)’ — ’Nein’, sagte sie, ’schon frtiher war ich hier’ 
u. s. w. Der Text ist offenbar nicht in idealem Zustand, doch 
hat das fur den Sinn eigentlich wenig zu bedeuten. Denn der 
Sinn ist offenbar, dass Prajapati, wenn er die Schopfung aus dem 
Wasser bewirken will, dort eine Schildkrote vorfindet, die schon 
friiher da war, und die als Mitwirker bei der Schopfung betrachtet 


Parallelen finden sich bei den Naturvolkern nicht selten; in einer Sage der Aino 
vermahlt die Schildkrote ihre Kinder denen der Eiile (vgl. Dahnhardt 1. c. Ill, 
508 f. nach B. H. Chamberlain Aino Folklore), 

^ Weber ISt, I, 187; Macdonell VM. pp. 151. 153; Tylor Urgesch, d. 
Menschheit p. 429 f.; Lasch Arch. f. RW. V, 252. 

^ Damit hiingt wohl in irgend einer Weise ziisammen, dass sich in TS. 
II> 3» 3; 2, 8, 4 der Opferkuchen (ptirodUa) in eine Schildkrote ver- 

wandelt, 

® Vgl. Muir Original Skt. Texts P, p. 31 f. 

^ Zu dieser Stelle vgl. Muir 1 . c. P, p. 32 n, 53. Es ist wohl etwa zu 
lesen: 7 nama vai tvam mamsam samabhuh. 

® Das weggelassene Stuck ist ganz irrelevant. 
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wird.^ In unserem Texte ist aber dieser wohl urspriingliche Zu- 
sammenhang dadurch gestort worden, dass man ihn mit der eben- 
falls alten Sage, wie sich Prajapati selbst in eine Schildkrote ver- 
wandelte, kombiniert hat. 

Die Schildkrote hat also von sehr alter Zeit her kosmogonische 
Bedeutung gehabt; sie lebt im Wasser^ aus dem Wasser ist die 
Schopfung entstanden^, ihre obere und untere Schale sind der 
primitiven Auffassung ein passendes Bild von Himmel und Erde. 
Auf ihrem Riicken tragt die Schildkrote das Weltall; in den Feuer- 
altar wird bei der Schichtung eine Schildkrote eingestopft"^, was 
nur bedeuten kann, dass der Altar das Weltall reprasentiert, das 
durch die in seinem Grunde eingesetzte Schildkrote gleichsam 
aufrecht erhalten wird. Denn die in TS. V, 2, 8, 4 gegebene 
Erklarung hat ofFenbar keinen Wert. Diese Schildkrote nun, die 
als Weltschopfer auftritt und das Weltall auf ihrem Riicken tragt^ 
tritt uns dann in spaterer Zeit als zweite Inkarnation des Visnu 
entgegen.® Im Mahabharata ist diese Verwandlung noch nicht 
eingetreten, denn die Riesenschildkrote, auf deren Riicken bei der 
Quirlung des Meeres das Weltgebirge Mandara ruht, ist im MBh. 
I, 18, II fF. noch nicht mit Visnu gleichgesetzt worden, obwohl 
ihm spater auch diese Grosstat zugeschrieben wird.® In Ram. I, 
42, II ; VP. I, 9, 86 u. S. w. ist aber die Verwandlung schon ein- 
getioten, indem Visnu als Schildkrote entweder den Mandara oder 
vielmehr die Welt auf seinem Riicken tragt; letzteres schildert 
z. B. Jayadeva in Gitagovinda I, 2, 2 in folgenden Worten: 

ksitzr ativiptilatare tava tistjiati prsthe 

dharanidharanakinacakragaristhe / 

kesava dhrtakacchaparupa jay a jagadlsa hare // 

^ Die Schildkrote im Wasser und Prajapati auf dem Lotusblatt erinnert ein 
wenig an jene Sagen der Indianer u. a., wo die Urschildkrote sich im Wasser 
befindet, und ein menschiiches Wesen vom Himmel lierunterfallt, worauf dann 
beide gemeinsam die Welts cliopfung bewirken (vgl. Dahnhardt 1 . c. I, 77 h.). 

^ In VS. XIII, 31 heisst sie apam patih. 

® Vgl. liber diesen Gedanken in Indien u. a. Ziegenbalg Genealogie d. mala* 
bar. Goner p. lOi ; Garbe Samkhya PhiL^ p. 114. 

^ Vgl. Weber ZDMG. XVIIl, 264 A. 4; Hillebrandt VM. II, 164; de Guber- 
NATis Zoological Mythology II, 365 u. s. w. 

® Vgl. Hopkins Epic Mythology p. 209 £ 

® Vgl. Ziegenbalg -Genealogie d. malabar. Gotter p. 93; Paulinus a S. 
BARTHOLOMiEo Syst. Btachmanicuiii p. 284 ff.; E. O. Martin The Gods of India, 
London 1914, p. in £ Abbildungen der Schildkroteninkarnation findet man 
bei einer Menge alterer und spaterer Verfasser. 

21 — 20213. 7. Charpentier, 
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’Auf deinem iiberaus breiten Riicken, dem von der Last der 
Erde mit Narbenkreisen schwer bedriickten, ruht die Erde, Ke^ava, 
der du als Schiidkrote erscheinst, heil dir, Hari, Herr der Welti' 
Andere Stellen aus der klassischen Literatur anzufiihren hatte bier 
keinen Sinn, da sie nichts neues bringen. Eine Erinnerung an 
den friiheren Zustand, wo die weittragende Schiidkrote noch nicht 
als Inkarnation Visnu's aufgefasst wurde, hat wahrscheinlich das 
Mahabharata an einer Stelle erhalten: es heisst namlich in XII, 
1715 fF., dass die wegen der Siinde der Kastenmischung in den 
Ozean versinkende Erde von Kaiyapa auf dem Schenkel aufrecht 
gehalten wird. Obwohl hier der menschlich gedachte grosse 
Heilige K. anftritt, liegt doch hier m. E. eine verschwommene Er- 
innerung an den uralten prajdpati kasyapa, die weittragende 
Schiidkrote, vor. 

Dieser Kaiyapa nun, die uralte weltschopfende und weit- 
tragende Schiidkrote, ist nicht nur der mythische Stammvater der 
Schildkroten und der beriihmten Brahmanenfamilie der Ka^yapas ^ 
sondern auch der Vater der Schlangen, des Aruna und des Garuda. 
Nun ist freilich nicht zu verneinen, dass Kaiyapa im Suparnadhyaya 
und im Epos wohl schon anthropomorphisiert worden ist, und dass 
von seiner urspriinglichen Natur nichts mehr erhalten ist. Dass 
aber in einem alten Naturmythus die Schiidkrote als Gatte einer 
Schlange oder eines Adlerweibchens auftreten konnte, ist nicht zu 
bezweifeJn, denn derartige uns absonderliche Kombinationen scheinen 
in den Sagen der Naturvolker nicht selten zu sein. Zudem ist in 
Betracht zu ziehen, dass Schildkroten, Schlangen und Vogel alle 
'eigeborene' (dndaja) Geschopfe sind, was bei einer derartigen Zu- 
sammenstellung wohl mitgewirkt haben kann. Nach MBh. XII, 
6334 f. 1st nun Kaiyapa auch Vater des Kranichs Rajadharrnan^ 
der in einem grossen Nyagrodhabaum im Norden wohnt, und von 
einem bosen, undankbaren Brahmanen getotet, von Surabhi aber 
wiederbelebt wird. In dem sehr interessanten Prosaabschnitt MBh. 
ni, 13331—13348 kommt der aus dem Himmel gefallene Indra- 
dyumna mit Markandeya zusammen nach dem Himalaya, um dort 
die altesten Geschopfe der Welt zu besuchen: das sind der Reihe 
nach die Eule Frdvarakarna, der Reiher Nady'angha, der als Sohn 


^ Das Jataka 273 v. 3 (von Oldenberg Rel. d. Veda p. 86 angefuhrt) sagt 
ausdriicklich kacchapa kassapa Jionii 'die Schildkroten sind Kasyapas’. 

® Die Mutter heisst dort Dak§ayani. 
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des Kasyapa gilt^, und die Schildkrote Akupa^^a} Interessant ist 
fiir uns in diesem Bericht^ dass hier Reiher und Schildkrote neben 
einander wohnen, und das von ihnen letztere als die altere be- 
zeichnet wird; denn das wird wohl den Gedanken eingeben, dass 
die uralte Schildkrote Akupara hier eigentlich mit Kasyapa iden- 
tisch sein kann. 

Dass Kasyapa im Suparnadhyaya und spater ganz und gar in 
menschlicher Gestalt aufzutreten scheint, habe ich schon angedeutet. 
Seinen Aufenthalt hat er nach dem Mahabharata auf dem Berge 
Gandhamadana, nach Sup. 13, 5 scheint es, als ob er dort in der 
Nahe des Baumes Rauhina wohnend gedacht werde, den man sich 
wohl jedenfalls irgendwo im Norden (Himalaya o. a.) wachsend 
vorstellte, Dass Kasyapa im Suparnadhyaya als Aristancnii be- 
zeichnet wird, scheint nicht der Fall zu sein, da 7, 3 nicht mit 
OldenberG geandert zu werden braucht^, sondern dort (und in 
dem interpolierten Verse 19, S) Garuda diesen Beinamen fuhrt; 
sonst fiihrt aber Kasyapa im Epos bisweilen den Namen Arista- 
nemi — urspriinglich wohl einfach ein Attribut, kein Nomen pro- 
priiim — Oder dieser wird mit ihm identifiziert.^ 

An alien Stellen des Suparnadhyaya, wo er uberhaupt auftritt, 
wird nun Kasyapa vielmehr Tarksya genannt, namlich in i, S5 
2, 2. 6; 7, 3; 9, I (in 17, 4 und 19, 5 fiihrt dagegen Garuda diesen 
Beinamen), und in 27, 3 und 30, 4 heisst Garuda tarksyaputra, 
Dieser Name ist schon vedisch, scheint aber dort nicht mit Kasyapa 
in Verbindung gesetzt worden zu sein und lasst sich uberhaupt 
schwierig beurteilen. In RV. I, 89, 6 — der Hymnus ist den 
vUve Devali gewidmet — wird Tarksya Aristanemi mit Indra, 
Pusan und Brhaspati zusammen angerufen, was uns gar keine 
Leitung gewahrt; Sayana erklart das Wort als trksasya ptiU^o 
garutman"^^ was nicht zutriift, denn als Vogel konnte er doch nicht 


^ Vgl. Hopkins Epic Mythology p. 184. 

® Schon im Nir. 4, i wird akupara als ’Schildkrote’ aufgefasst; vgl. Devaraja 
Nir. I, p. 397, 7 if.: kacchapo *py akuparah 71a kupdra akupdrah / kacckapo 
hi sati sa77ibhave hradam gacchati 7ta kupam alpodakatvdt // 

® Vgl. oben p. 221 A. 3. 

^ Vgl. BR. s. V. imd Hopkins Epic Mythology pp. 23. 200. Uber den jainis- 
tiscben Aristanemi vgl. Verf. ZDMG. LXIV, 423 ff. 

® Wer Trksa ist weiss ich nicht; der Name kommt im gana zu Pan. IV, 
I, 105 und bei Ksirasvamin zu AK. Ill, 3, 147 vor. Mit dem in RV. VI, 46, 8; 
VIII, 22, 7 auftretenden Tvksi, der als Tf'dsadasyava bezeichnet wird, und von 
Foy Kz! XXXIV, 366 £.; Macdonell VM. p. 149 i^^ht Tarksya in Zusammen- 
hang gesetzt wird, kann ich wenigstens keine Verbindung entdecken. 
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das Beiwort aristaneini 'mit unversehrter Radfelge’ fiihren. Etwas 
weiter hilft uns aber das kleiiie Lied X, 178, das von einem Ari- 
stanemi Tarksya gedichtet den Tarksya preist. Denn aus dem 
V. I scheint mir doch unzweideutig hervorzugehen, dass dieser 
Tarksya ein Ross sein muss, obwohl Sayana auch hier an ^trksa^ 
pzitrah suparnaK denkt. Dazu tritt nun das nicht zu verschmahende 
Zeugnis des Nigh, i, ii, wonach tarksya unter den asvanantani 
auftritt^; andrerseits aber deutet es Durga zu Nir. 10, 28 (Nir. IV, 
930, I f.) als paksiraja garutmm aus, und nacli AK. Ill, 3, 147 
kann Tarksya sowohl Tferd* als auch ’Garuda’ bedeuten. So haben 
nun BR. s. v. unzweifelhaft Recht, wenn sie ’Ross’ als die friiher 
belegte Bedeutung des Wortes annehmen; denn ein Ross ist Tarksya 
offenbar im Rigveda, obwohl ich weit davon entfernt bin zu glauben, 
dass er ein dem Trksi gehoriges Rennpferd sein soll.^ Vielmehr 
hat Macdonell^ Recht, wenn er meint: 'it seems on the whole 
probable that Tarksya originally represented the sun in the form 
of a divine steed’. Tarksya reprasentiert also das Sonnenross^, 
das im Rigveda unter verschiedenen Benennungen auftritt; so ist, 
wie ich es mit der alteren Auffassung halte, der haufiger auftretende 
Dadhikra oder ^krdvan nichts anderes als eine Benennung des 
hellweisen Sonnenrosses. Jene Meinung, die besonders durch 
PiSCHEL® ins Feld gefiihrt worden ist, nach der Dadhikra einfach 
ein dem Trasadasyu gehoriges Rennpferd sei, hat fur mich niemals 
etwa uberzeugendes enthalten. Es fragt sich in diesem Zusam- 
menhang, ob dieses weisse Sonnenross eine aus der indischen 
Mythologie spurlos verschwundene Grosse ist. M. E. ist dies kaum 
der Fall, denn ich mochte es in dem 10. Avatara des Visnu, dem 
am Ende des Kaliyuga erscheinenden Kalkin wiederfinden.^ Kalkin 
ist ein weisses Streitross, das von einem mit Krummsabel bewafif- 
neten Brahmanen geleitet oder geritten wird. Nun fuhrt freilich 
dieser Reiter oder Fiihrer, der der Tradition gemass als Sohn des 
Brahmanen Visnuya^as in Sambhalagrama geboren werden wird®;, 
den Namen Kalkin; die Mahabharatastelle ist aber unzweifelhaft 

^ Vgl. auch Devaraja Nir. I, 149, i ff. Man vergleiche auch Nigh. 5, 4 und 
Devaraja 1. c. I, 480, $ ff. 

» So Foy KZ. XXXIV, 366 f. 

3 VM. p. 149. 

^ Vgl. Macdonell 1 . c. p, 31. 

® VSt I, 124. Vgl. auch Ludwig Rigveda IV, 79; v. Bradke ZDMG. XLVI, 
447 if. 462 £; O1.DENBERG Rel. d. Veda p. 71. 

® Vgl MBh. Ill, 13101 fF.; Ziegenbalg Genealogie d. malabar. Cotter p. 109; 
E. O. Martin The Gods of India p. 117 u. s. w. 
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jung und auf dem Vayupurana gegriindet^ und hat fiir die Be- 
stimmung des Alters und urspriinglichen Aussehens dieses Avatara 
wenig wert. Somit ist es mir noch nicht klar, ob das Pferd oder 
der Brahmaue urspriinglich den Namen Kalkin gefiihrt hat, zumal 
man nicht genau weiss, wie dieser Name zu deuten ist. Man darf 
aber nicht mit Lassen^ das Pferd als spateren Zusatz betrachten; 
dass dieses vielmehr die Hauptperson des Avatara ist, beweist 
eine bei Paulinus a S. BARTHOLOMrEO ^ erhaltene, auch aus 
anderen alteren Quellen bekannte Tradition: cum primum equus ille 
pede suo, quern nunc in aere suspensum sustinet, terram tetigerit, 
Vishnu deus in regem ilium equi conductorem incarnatus incipiet 
punire et occidere perversos reges totumque genus humaniim delere, 
atque terra ipsa contremiscet, evertatur et succumbet.^ Demnach 
wird man vielmehr geneigt sein anzunehmen, dass die reitende 
Oder das Pferd fiihrende Person ein spaterer Zusatz sei, zumal 
man nicht dariiber einig zu sein scheint, ob sie als Brahmane oder 
Ksatriya aufzufassen ist. Wenn ich iiberhaupt geneigt ware, christ- 
lichen Einfluss auf den Hinduismus anzunehmen, so wiirde ich hier 
ein flagrantes Beispiel eines solchen Einflusses sehen: denn der 
Reiter auf dem weissen Pferde erinnert ganz unzweifelhaft ziemlich 
stark an den ersten Reiter der Apokalypse®, und gerade derartige 
Motive sind nicht selten von Volk zu Volk gewandert. Wiisste 
ich ganz bestimmt, dass die Gestalt des Kalkin in Malabar ausge- 
bildet worden ware, wo die Brahmanen seit ganz friihen Zeiten 
mit den Thomaschristen in regem Verkehr gestanden haben, so 
wiirde sich eine derartige Vermutung beinahe in Gewissheit ver- 
wandeln. Nun weiss ich aber leider dariiber gar nichts, und die 

^ Hopkins Epic Mythology p. 218. 

2 lA, II, 1 1 10 (vgl. Germann bei Ziegenbalg 1 . c, p. 109). 

® Syst. Brachmanicura p. 162. 

* Tatsachlich wird das Pferd bei Paulinus L c. tab. XXI mit aufgehobenem, 
rechtem Vorderbein, von einem ksatriya (er tragt jedenfalls die Brahmanenschnur 
nicht) geleitet dargestellt. Paulinus verweist ferner auf Sonnerat Voyage aux 
Indes orientales et d la Chine, Paris 1782, 8*", I, 304 und Pivat(us) Nuovo dizio- 
nario scientifico e cnrioso sacro-profano, Venezia 1749, VIII, 126 mit tab. XXVI 
fig. 2 sowie auf Beschreibungen bei Baldzeus, Abr. Roger, P. Heinrich Roth 
S. J., Bernier u. a. Die Angaben des P. Roth finden sich bei' Bernier und 
Kircher. Uberhaupt ist bei den allermeisten alteren Verfassern Kalkin als Pferd 
aufgefasst (vgl. besonders Sonnerat Voyages aux Indes orientales (1782), 1 , 170, 
wo er als pferdekopfiger Mann dargestellt wird, vgl, Visnu als Hayagrwa u. s. w.). 
Ein modernes Zeugnis fiir diese Vorstellung findet man bei Crooke Pop. Rel. 
II, 156. 

^ Kap. VI, v. 2. 
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Sache ist an sich wenig glaublich, da Kalkin wohl eher dem 
ndrdlichen, den Einfalien der Barbaren aiisgesetzten Teile Indians 
gehort; somit bleibt eine derartige Vermutung vielleicht besser 
bei Seite, 

Von dieser kleinen Abweichung kehre ich zu Tarksya zuriick. 
Wir haben schon fluchtig erwahnt, dass dieser aiich als Vogel auf- 
gefasst wird: in VS. XV, i8 treten Tarksya und Aristanemi lieben 
einander als verschiedene Personen auf; der Komnientar fasst ofFen- 
bar ersteren als Vogel auf. In SBr. XIII, 4, 3, 13 heisst es bei 
der Schilderung der Rezitationen des pariplava von dem neunten 
Tage folgendermassen: tarksyo vaipa&yato r^ja . , . tasya vayd^fisi 
vi§aJi u. s. w., und an der entsprechenden Stelle Asv. ^r. 10, 7: 
tdrksjo vaipa§citas tasya vaydy^isi visaly Hier wird also Tarksya 
gerade als Kdnig der Vogel — als ein genaues Gegenstiick des 
spatereti Garuda — dargestellt, und wenn wir die Lesart bei 
A^valayana als die besser beglaubigte annehmen, ware er Sohn 
oder Nachkomme des Vipaicit; was das aber bedeuten soil, weiss 
ich nicht, da V. in der vedischen Zeit kaum als Eigenname vor- 
kommt^ In MBh. I, 2548 werden Tarksya, Aristanemi, Garuda, 
Aruna, Aruni und Varuni, in I, 4830 Tarksya, Aristanemi, Garuda, 
Asitadhvaja(?), Aruna und Aruni als Kinder des KaSyapa und der 
Vinata dargestellt, bei Lexikographen kommt Tarksya als garuda- 
graja^ vor, und spater wird er bekanntlich mit Garuda gleichge- 
setzt. Im MBh. VI, yi soli nach BR. tarksya einfach ’VogeP be- 
deuten, und bei Su§r, II, 162, 4 scheint tarksyadarSanam ungefahr 
mit dem saupar^a^t caksuh des Suparnadhyaya identisch zu sein. 

Wir konnen also nur feststellen, dass tarksya in den altesten 
Belegen etwa ’Ross’ bedeutet, und speziell dann das ’Sonnenross’, 
das das Beiwort aristanemi fuhrt. Spater bedeutet das Wort auch 
’Vogel, kommt schon ira ^Br. als Eigenname des Vogelkonigs 
vor und wird schliesslich mit Garuda vollig gleichbedeutend. Wie 
aber die Identifikation Tarksya = KaSyapa, die in Suparnadhyaya 
vollig klar vorliegt, zustandegekommen ist, vermag ich nicht zu 
entscheiden. 

Der altere Sohn des KaSyapa ist Aruna, liber den wir ausserst 
wenig wissen. Zwei Zuge, die schon oben wiederholt gestreift 
werden sind, werden von ihm ofters hervorgehalten: i) er ist un- 
vollkommener Gestalt aus dem Ei gekommen, und 2) er ist Wagen- 

1 Nur^ zwei Lehrer ira Jaim, Up. Br. fuhren diesen Namen (Macdonell & 
Keith Vedic Index II, 301), was naturlicli nicht hierher gehort. 

® Dies braucht nicht, wie BR. Ill, 31 1 mcinen, = Aruna zu sein. 
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lenker der Sonne. Was das Epos sonst von ihm zu erzalilen weiss 
ist ausserst diirftig. Wie man sich ihn vorstellte ist nicht bestimmt 
ausgesagt^, doch scheinen Zeichen darauf zu deuten, dass man 
ihm am ehesten Vogelnatur zuschrieb. So ist er ja aus einem 
Ei geboren, Sohn der Vinata; seine Frau heisst und er hat 

mit ihr zwei Sohne, die beiden riesenhaften Geier Sampati und 
yatayus, von denen ersterer durch die Sonne seine Fltigel ver- 
brannt kriegt und auf den Malaya herunterfallt^, Japyus aber bei 
dem Versuch Sita aus der Gewalt des Ravana zu befreien trotz 
grosser Tapferkeit endlich der Starke des Ungeheuers unterliegt.^ 
Als Gabe bei der Geburt des Skanda bringt Aruna einen Hahn mit.® 

Aruna kommt in der vedischen Literatur — wenn wir von 
dem Siiparnadhyaya absehen — nicht vor. Ob er in alteren mytho- 
logischen Gestalten sein Vorbild hat, weiss ich nicht, mochte 
aber vermuten, dass Aruna einfach eine Hypostase des Sonnen- 
gottes ist®; iibrigens mag folgendes, was ich ohne jeden Anspruch 
vollig fragmentarisch darstelle, beachtet werden. 

Aruna ist Wagenlenker der Sonne schon im Sup. 3, 5; in RV. 
I, 163, 2 ist es aber der Gandharve, dem diese Funktion obliegt 
(gandharvo asya rasanam agrbknai), Aruna ist unvollkommen, 
d. h. als Fotus aus dem Ei gekommen, ga 7 idharva aber gm^bha 
stehen in irgendwelchem Zusammenhang mit einander, obwohl ich 
diesen Zusammenhang kaum mit PISCHEL*^ durch ein Gleichheits- 
zeichen ausdriicken mochte — jedenfalls nicht ehe die Frage noch 
griindlicher erortert worden ist. In RV. X, 10, 4 ist ferner Gan- 
dharve offenbar = Vivasvant®, und Vivasvant wiederum scheint 
ziemlich deutlich mit Aruna gewisse Charakteristika gemeinsam zu 
haben. Denn dass Vivasvant, wenn er als Vater des Yama auch 
Vater des Menschengeschlechts sein muss, doch eigentlich eine 
Sonnengottheit ist^, bezweifle ich gar nicht. Hierin begegnet er 

^ Abbildungen des Aruna sind nicht haufig, finden sich aber in Moor’s 
Hindu Pantheon und anderen alteren Werken, 

® Hopkins Epic Mythology pp. 23, 84. 199 f. 

^ MBh, III, 16243 £; Ram. IV, 60, 19 sagt statt dessen Vindhya. 

* Ram. Ill, 50—51; vgl. dazu de Gubernatis Zoological Myth. II, 185. 

^ Hopkins Epic. Mythology p. 228, 

« Vgl. auch Hopkins 1 . c. p. 84. 

■ ^ VSt. I, 77 ff, 

® Geldner Der RV. in Auswahl II, 147. 

® Vgl. Hillebrandt VM. I, 474 ff.; Macdonell VM- p. 43 ; Bloomfield 
JAOS. XV, 176 f. u. s. w. 
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sich mit Aruna. Ferner scheint aber nach SBn III, i, 3 , 3 
— und moglicherweise schon in RV. X, 72, auf welchen Hymnus 
ich unten in anderem Zusammenhang zuruckkomme — Vivasvant 
besonders die Sonne als Marttarida zu reprasentieren; ebenso wie 
Aruna ist Marttanda, das achte Kind der Aditi, obne Gestalt 
(avikrta) geboren, er ist ein sa^degha, ein formloser Klumpen^ 
und aus diesem Klumpen machten die Aditya's den Vivasvant 
zurecht (vicakruh).^ Zusammenhange, die vielleicht tief in sehr 
alter Zeit wurzeln, kann ich leider jetzt nicht naher feststellen, was 
hier viel zu weit fiihren wiirde. 

Garuda, dessen Name am friihesten in TAr. X, i, 6 und im 
Suparnadhyaya vorkommt, vorwiegend aber der epischen Literatur 
angehort, wird in den eigentlichen Vedas iiberhaupt nicht erwahnt. 
Dagegen kommen schon im Rigveda die Worter garutmant-, 
suparna- und iyena- als Bezeichnungen des somaraubenden Adlers 
vor, liber die schon oben^ kurz gehandelt werden ist. Nun hat 
aber JOHANSSON in seiner mehrmals zitierten Abhandlung ’Sol- 
fageln i Indian’, Upsala 1910, p. 21 ff., zu beweisen versucht, dass 
der Adler, der im Rigveda den Soma raubt, kein anderer ist als 
Visnu, und ferner ^ dass dieser somaraubende Adler des Rigveda 
mit dem Garuda-Suparna des Suparnadhyaya und des Epos identisch 
sein muss. Eigentlich ware also Garuda, das Reittier (vdhana) und 
Fahnenbild des Visnu, nichts anderes als Visnu selbst in einer 
seiner mannigfaltigen Erscheinungsformen. Es kann naturlich hier 


^ Vgl. Muir Original Skt, Texts IV, 12 £; Hardy Vedisch-brahman. Periode 
p. 131; Dahnhardt Natursagen I. 114. 

^ Sonderbarerweise steht bei BR. an der S telle SBr. Ill, i, 3, 3 samdegha 
imter ’Zweifel’ verzeichnet, was geandert werden soli. 

® Das Wort mRrttarida bedeutet ja spater einfach ’Sonne’; was die Bedeumng 
in RV. II, 38, 8 betrifft, so deutet es Sayana als virjad bhinnad andat padya- 
manah paksl aus, was richtig sein wird. Es bedeutet also 'die Sonne als Vogel, 
Sonnenvoger. Das Wort ist aus mrjam dndam abgeleitet, nicht aus mriyu 4* 
dnda, wie Muir Original Skt. Texts IV, ii*n. unbegreiflicherweise behaiiptet; 
nach Sayana ist m-fda hier »= b'hin 7 ia, was ja richtig sein mag. Andererseits ist 
aber ein mrtam andam gerade ein Ei, das so aussieht, als ob darin kein Leben 
ware — wie das Ei des Aruna, das von der Mutter aufgebrocben wurde. Aruna 
ist also in diesem Sinn wirklich ein marttanda. Vgl. aiich die freilich unsinnige 
Erklarung in Hariv. S 49 * khalv ay am mrto *%dastha iti S 7 iehdd abhdsata j 
ajndndt Kasyapas tasmdd mdrtidnda iti cocyate //. Zu mdrtidnda vgl. iibrigens 
auch die bei Johansson Solfageln p. 75 A. i angefiihrte Literatur so wie Olden- 
berg Rigveda II, 476. 

^ Vgl. p. 125 ff. 

« 1. c. p, 65. 



nicht naher auf die urspriingliche Natur des Visnu eingegangen 
werden, die noch immer der Losung harrt, einige wenige Worte 
mogen aber in diesem Zusammenhang vielleicht notwendig er- 
scheinen, 

Wenn der Name VzS 7 ^u wirklich, wie JOHANSSON^ meint, 
^Voger bedeuten sollte, so lage ja die Sache viel einfaclier, wir 
waren dann iiber die urspriingliche Natur des Gottes eigentlich 
vollig klar; vorlaufig zweifle ich aber an dieser Deutung, da m. E. 
etwa 'emsig, rege’ das einzige ware, was das Wort, wenn es mit 
ve-, vl- zusammenhangt, bedeuten konnte — eine ausgezeichnete 
Parallele bietet dann 'siegreich'.^ Dennoch bin ich eigentlich 

geneigt anzunehmen, dass gerade die Vogelgestalt die al teste uns 
erreichbare Natur des ratselhaften Gottes in sich birgt — gleich- 
gultig dann, ob wir an einen Sonnenvogel, einen Vogel mit dem 
Aste des Lebensbaumes (Soma) o. a. oder etwa einen vogelge- 
staltigen Urvater der lebenden Wesen denken mogen. Dass er 
jedenfalls fruh als Sonnenvogel aufgefasst worden ist, scheint deut- 
lich, und im Veda stellt sich Visnu uns wohl eigentlich als Son- 
nengott vor^ — dass aber dies deswegen gerade das urspriingliche 
zu sein braucht, ist keinesfalls bewiesen. Dass man sich die Sonne 
als Vogel vorstellte ist uns aus so verschiedenen Gegenden der 
Erde wohlbekannt, dass es hier nicht weiter erortert zu werden 
braucht. Daneben hat man auch die Sonne als (gefliigeltes) Ross 
aufgefasst, und es mag sein, dass sich Spuren einer solchen Auf- 
fassuiig auch bei Visnu erhalten haben^; dies kann aber hier nicht 
weiter erortert werden. Daneben stellte man sich nun auch sehr 
friih ein gottliches Wesen vor, das in uniibertrofFener Eile die drei 
Welten durchschritt; dass solches ein Vogel — das schnellste aller 
Tiere — sein konnte, war ein naheliegender Gedanke. Auch dachte 
man sich schon friih in dieser Funktion ein zwerghaftes Seelen* 
wesen vor, dessen Ursprung und Entwicklung mir noch nicht klar 
zu sein scheint, das aber unzweifelhaft die Grundlage der schon 
im SBr, I, 2, 5, 4 erwahnten Zwerginkarnation Visnu’s bildet.® 
Jene Tendenz des Brahmanismus, die darauf ausging, soweit mog- 


‘ 1 . c. p. 72 f. Vgl. auch Bloch WuS. I, 80 f.; Hopkins Epic Mythology 
p. 203 n. i.,‘ Macdonell A Vedic Reader p. 31 u, s, w. 

2 Vgl. Lindner Ai. Nominaibildung p. 112; Macdonell Vedic Grammar 

p. 134. 

* Vgl. Macdonell VM. p. 38 ff. mit Lit. und Johansson 1 . c. p. i if. 

^ Vgl. oben p. 323 IL 
® Vgl. Johansson 1 . c. pp. 2 fF. 16 ff. 
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lich die lokalen Kulte der Aborigines und des niedrigen Volkes 
wenigstens ausserlich zu brahmanisieren, leitete allmahlich dahin, 
dass Visnu, der schon friih neben &va der alle anderen iiberragende 
Gott des hinduischen Pantheons wurde, allmahlich die eine und 
die andere lokale Gottheit in sich absorbierte — Gottheiten, die 
eigentlich in der allerprimitivsten Betrachtungsweise eines Natur- 
volkes wurzelten. So ging es dem prajapati kasyapa, dem ’Welt- 
schopfer Schildkrdte’, iiber den ich oben^ kurz gehandelt habe; 
so dem varaha, dem Eber, in dessen Gestalt Prajapati aus den 
Tiefen des Wassers Erde zur Schopfung heraufbringt.^ Der Fisch, 
der im SBr I, 8, i, i dem Manu hilft, erscheint freilich erst im 
Epos als ein Prajapati, doch jene Tradition kann sehr viel alter 
sein, da Fische seit altersher in der Mythologie und dem Aber- 
glauben verscheidener Volker eine bedeutende Rolle spielen/ Auch 
die Vorstellung vom Mannlowen (narashyiha) fusst m. E. in uraltem 
Aberglauben, die uns in dem durch ganz Europa verbreiteten 
Glauben an den Werwolf entgegentreten^, obwohl wir diese In- 
karnation in Indien nicht in ganz alte Zeit zuriick verfolgen konnen. 
In Rama und Krsna, Baladeva und Parasurama hat Visnu wiederum 
lokale Gottlinge, die von Anfang an womoglich menschliche Haupt- 
linge gewesen sind, in sich absorbiert; spater wurde auch einer 
anerkannterrnassen historischen Person, Buddha, dasselbe Schicksal 
zu Teil. Zahlreiche visnuitisciie Heilige aus friiheren Jahrhunderten 
sind als Inkarnationen betrachtet worden, und dieser Assimilierungs- 
prozess setzt noch immer fort, da nach Crooke® z. B. Bhumiya, 
’a village godling*, gerade in unserer Zeit auf dem Wege ist 
wenigstens in Patna mit Visnu identifiziert zu werden. 

So stellt sich der vedische Visnu — der somaraubende Adler — 
als Vorstufe zu Garuda dar; seitdem die beiden soweit von einander 
losgelost worden sind, dass Garuda das Reittier des Visnu ge- 
worden ist, ist dem Gotte die Vogelnatur vollig und spurlos ab- 
handen genommen — er ist ganz und gar anthropomorphisiert 

^ Vgl. p. 315 ff 

2 Vgl TS. VII, I, 5, I und waiter Macdonell JRAS. 1895, p. 178 ff.; 
Hillebrandt VM. II, 75; Verf. KL Beitr, z. indoiran. Mythologie p. 49 if. 
mit Lit, 

« Vgl Crooke Pop. Rel of N. India II, 253 f. 

Uber den Glauben an Werwolfe (Manntiger) in Indien und Ostasien vgl. 
n. a. Oldenberg Rel d. Veda p. 84; Crooke I c. II, 211, 216 fl; Skeat Malay 
Magic, London 1900, p. 160 ff,; Metzger Globus 44, 186 L; Winternitz WZKM. 
XIV, 255 f. u. s. w. 

^ I c. I, 107, 
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Worden. Denn wenn JOHANSSON 1 . c. p. 70 f. in dem ^rivafsa, dem 
kausiubha^ den vier Armen und dem Lotus am Nabel Spuren der 
urspriinglichen Vogelgestalt sehen will, so sind das leider nur 
geistreiche Hypothesen, die jeder faktischen Unterlage entbehren.^ 
Bei Visnu ist also nur im Garuda das Uberbleibsel der Vogelge- 
stalt zu sehen. 

Die Rolle des Garuda im Suparnadhyaya braucht hier nicht 
weiter erortert zu werden; in der epischen Literatur tritt er haufig 
auf, und zwar kommt von ihm dort etwa folgendes vor^: sein 
Vater ist Kasyapa, seine Mutter Vinata, sein Bruder Aruna — 
lauter Dinge, die schon mehrmals erortert worden sind. Die Ge- 
schichte von seiner Geburt ist aber nicht in alien Einzelkeiten 
klar: nach der unzweifelhaft altesten Form der Sage hatte Vinata 
Askese getibt^ und infolgedessen, und weil Kasyapa mit ihr ver- 
gniigt war, gebar sie ein Ei, aus dem nach 1000 Jahren — und 
zwar zu der Zeit, wo Vinata gerade in der Sklaverei schwer zu 
leiden hatte — Garuda geboren wurde. Spater ist aber die Ge- 

1 Der srivatsa — von defn sich Abbildungen bei Huttemann Baessler- 
Archiv IV, 51, 54 finden — befindet sich auch auf der Brust des jainistischen 
Kevalin, Das Wort ist oftenbar ein Hypersanskritismus aus mi. shivaccha-^ das 
seinerseits aus ai* srlvrksa- entstanden ist; dass es von Anfang an eine stilisierte 
Blume darstellt, ist kaum zu bezweifeln, um welche Blurae es sich aber handelt, 
ist mir nicht klar geworden. Als Haarwirbel auf der Brust scheint der srivatsa 
eigentlich dem Krsna zu gehoren. Dass der Gott den bei der Quirlung des 
Ozeans znm Vorschein gekommenen Edelstein kaustubha tragt, dart wohl kaum 
als besonders merkwurdig gelten; sonderbar ist nur der Name des Steines, den 
ich nicht zu denten weiss. Meinetwegen liegt auch hier eine falsche Bildung 
vor. Was die vier Arme betrifft (vgl. auch Kirste WZKM. XVI, 75), so ist zu 
bemerken, dass die hinduischen Gotter ja im allgemeinen eine Vervielfaltigung 
ihrer Extremitaten zeigen (Brahma ist catiirdnana^ Skanda sadananaf Ravana 
dasanana, Siva hat vier, zehn oder sechszehn Arme u. s. w.); worauf dies be- 
ruht — spat ist die Vorstellung vielleicht auch — ist m. W. noch nicht erforscht 
worden. Wenn aber Visnu in seinen vier Handen Lotus, Muschel, Klubbe und 
Discus tragt, so darf man* sich fragen, ob nicht hier Attribute vorliegen, die ur- 
spriinglich fiir verschiedene Avataren bezeichnend sind (Klubbe und Diskus ge- 
horen dem Krsna, mdglicherweise auch Muschel, weiter sind ja Muschel und 
Lotus anerkamte' Gluckszeichen). Dass endlich Brahman auf dem aus dem Nabel 
entspringenden Lotus ruht, kombiniert nur die Idee von Brahman auf dem 
Lotus — seinem gewohnlichen Sitz — und von Brahman aus dem Visnu ent- 
sprungen, was die Uberlegenheit des letzteren Gottes in ganz besonderem Grade 
darlegen soil. Ubrigens ist diese Idee sicher ganz spat; eine gute Abbaldung 
findet man bei E. O. Martin The Gods of India p. 99. 

2 Vgl, die Zusammenstellungen bei Fausboll Indian Mythology p. 77 ff.; 
Hopkins Epic Mythology p. 21 ff. 

^ Sup. 20, 4. 
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schichte von Garuda’s Gebiirt mit der Sage von den Valakhilya’s 
und Indra kombiniert worden, die sich in Sup. 2, 3 — 6^ mid in 
MBh. I, 1436 fF. findet.^ Dass diese Geschichte von Anfang an 
nichts mit der Suparnasage zu tun hatte ist wohl ganz deutlich. 

Die Valakhilya's, die uns im Suparnadhyaya spater als Be- 
wohner des Raubina-Baums begegnen, sind dunkle Gestalten der 
indischen Mythologie. Die Etymologie ihres Namens ist unklar; 
SBr. VIII, 3, 4, I hilft nicht waiter, und auch ’glatzkopfig’, wie 
BR. VI, 934 vermuten, kann wohl schwerlich richtig sein* Dass 
aber das Vorderglied des Namens mit vala- ’Haar, Schweifhaar’ 
zusammenhangt, scheint mir daraus hervorzugehen, weil sie nach 
TAr. I, 23, 3^ aus den Haaren Prajapati’s — ebenso wie die 
Vaikhanasa’s aus seinen Nageln — entstanden sind/ Alle Quellen 
stimmen darin zusaramen, dass sie daumengross sind, und nach 
epischen und spateren Traditionen leben sie irgendwo auf oder 
in der Nahe der Sonne/ Aber nach anderen epischen Stellen 
halten sie sich auf der Erde auf: nach dem Suparnadhyaya und 
den damit ubereinstimmenden Texten leben sie im Baume Rauhina, 
nach MBh. Ill, 10903 verrichten sie an der Ganga ihre Andacht, 
und nach anderen Stellen scheinen sie am Sarasvatl ihren Auf- 
enthalt zu haben.® Ihre Anzahl wird auf 60 000 angegeben ihr 
Alter auf i 000 Menschenalter. Dass sie als Seller der nach ihnen 
benannten Hymnen (RV. VIII, 49—59) ® betrachtet werden, braucht 
nicht besonders hervorgehoben zu werden.^ 

^ Die Stelle ist ofteubar als spaterer Zusats zu betrachten, vgl. oben p. 210 f. 

2 Garuda und die Valakhilyas kommen auch in KSS. XII, 136 IF. vor, wo 
erzahlt wird, dass die lusel Lanka auf dem von Garuda weggeworfenen Aste 
des Riesenbaumes aufgebaut wurde und deswegen einen holzernen Boden hat. 
Sonst ist ja die puranische Tradition von der Entstehung der Lanka diejenige, 
dass sie aus einem voni Winde bei einem Kampfe mit Sesa losgerissenen Ab- 
hang des Himalaya stammt. 

Vgl, Weber ISt. I, 78; Muir Original Skt. Texts P, 31 f.(vgl. auch Dahn- 
HARDT Natursagen I, 18). 

^ Aber in MBh. XIII, 4124 sind sie aus Kusa^Grasern entstanden. Nach 
einer anderen Stelle (vgl. Nilakantha zu I, 2572) ist vielleicht Kratu, ein Sohn 
BrahmaiTs, ihr Vater. 

" Vgl. Hopkins Epic Mythology p, 186; Crooke Pop. Rel of N. India I, 
244; Tawney KSS. I, 79 n. 2. 

® Hopkins L c. p. 186. 

^ Tawney 1 , c. 

« Nach Brhaddev. VI, 84 sind ihrer nur acht (RV. VIII, 49--56), was durch 
die kaschmirische Tradition bestatigt wird, vgl. Scheftelowitz Apokryphen p. 
35 ff- 

Eine Notiz bei Alblnini transl. by Sachau I, 395 f.: ’Narayana has ap- 
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Fiir die Beurteilung der wirklichen Natur der Valakhilya’s 
haben wir in der Uberlieferung wenig oder fast keine Anhalts- 
punkte. Fast am wichtigsten erscheint es mir, dass sie immer 
als daumengross dargestellt werden, denn daumengross ist das 
Seelenwesen das im Inneren, im Herzen des Menschen haust und 
sich von Existenz zu Existenz fortbewegt.^ Audi die Vaikhanasa's^ 
warden als daumen- oder vielmehr als bohnengross dargestellt 
durch die Beiworter maqa oder masaprastka, die sie im Epos 
fiihren; denn nach meinem Dafiirhalten geht aus Kath. XX, 8 
{= Kap. S. XXXII, lo) hervor, dass man das Seelenwesen, den 
atman des Menschen fiir bohnengross hielt, da es namlich dort 
heisst: ekaviv^hatim masan pratinyiipya puruBa§l 7 ^sam aJiaraty ame- 
dhya vai mas^ amedhyam purusasirsam amedhyenaivamedhyayifi 
krlnati. ekavi^satir bhavanty ekavivyiso vai puruso; yavan evdsyatma 
ta'ifh krlndti 'ein und zwanzig Bohnen hinwerfend bringt er das 
Menschenhaupt herbei; nicht opferrein sind die Bohnen, nicht 
opferrein ist das Menschenhaupt; mit Nichtopferreinem erkauft er 
so das Nichtopferreine. Ein und zwanzig sind es: der Mensch 
besteht aus ein und zwanzig (Componenten); wie gross das Selbst 
des Meiischen ist, das erkauft er (daniit)\ Die letzten Worte kon- 
nen doch, wenn sie auch ganz unbeholfen sind, nichts anderes 
bedeuten, als dass der Opfernde mit Bohnen kauft, well sie gross 
sind wie ’das Selbst des Menschen’.*^ Ferner stehen die Valakhilya's 
mit der Sonne in Verbindung, sie leben auf ihrer Scheibe oder 
umgeben ihren Wagen; sie werden auch im Epos als marlcipdli, 
was ich mir als ’Sonnenstrahlen trinkend’ gedeutet babe, bezeich- 
net. Nach Nigh, i, 5 bedeutet aber marlcipa einfach raS 7 ni 'StvahV, 
und Devaraja Nir, I, 37, ii ff. sagt dazu: atra marlcisabdena 
mariciindn surya ucyate . . . marlchnat suryamandala^n pdnti mar%- 

peared at the end of the first manvantara to take away the rule of the world 
from the Valakhilya (?) who had given it the name, and wanted to take it into 
his own hands’ ist ganz verworren, da er hier Valakhilya und Bali verwechselt, 

^ Vgl. Oldenberg Rel. d. Veda p. 526; Johansson Solfageln p. 9ff.u. s. w. 

* Vgl. liber diese auch Macdonell & Keith Vedic Index II, 327. 

5 Nach L. V. ScHROEDER WZKM. XV, 204. Die letzten Worter von mir 
gesperrt. 

^ Wie es sich mit Bohnen und Totenkult verhalt hat L, v. Schroeder 
WZKM. XV, 187—212 genau auseinandergesetzt. Nach Plin. n. h. XVIII, 118 
(v. Schroeder 1 . c. pp. 190 f. 199) befanden sich ja nach Pythagoras die Seeien 
der Verstorbenen in den Bohnen, was nicht als Miss vers tan dnis des Plinius ohne 
weiteres abgewiesen werden kann. In den altener Upanisaden wird ja auch von 
einer Wiedergeburt in Bohnen u. s. w. gesprochen, vgl. Windisch Buddhas Ge- 
burt p. 74. 
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cipali; als Belege fiihrt er VS. VII, 3 an, wo deva maricipdh vor- 
kommen, was der Komm. durch mancipdlakdh deutet. Dann 
wiirde das Wort also etwa 'Sonnenwachter' bedeuten. Denn sei nun 
wie ihm wolle. Wenn die Valakhilya’s teils als daumengrosse Heilige, 
die auf der Sonne leben, teils sogar als Sonnenstrahlen bezeichnet 
werden, so mochte ich darans schliessen, dass sie am ehesten als auf 
der Sonne lebende Seelenwesen zu fassen sind.^ Weiter komme 
ich hier nicht. 

Von dieser kleinen Abweichung kehre ich zu Garuda zuriick. 
Er ist gewissermassen nicht nur ein Konig des Vogelgeschlechts, 
sondern auch der Vater aller grossen Raubvogel und besonders 
aller schlangenfressenden Vogel So ist der Pfau, den er dem 
Skanda schenkt, sein Sohn^; darauf komme ich unten weiter zu- 
riick. Sonst werden als Namen seiner Sobne geiiannt Sumukha®, 
Sunaman, Sunetra, Suvarcas, Suruc und Subala sie sind alle 
ksatriydsy konnen aber, da sie ihre Verwandten, die Schlangen, 
verzehren, keine Brahmanen werden.® Andere seiner Sohne heissen 
Nisakara, Divakara u. s. w. Seitdem sich Garuda von Indra die 
Schlangen als Speise ausgebeten hat, ist er deren erbittertster 
Feind, der sie iiberall aufsucht und verzehrt; seine Behausung 
scheint er am ehesten im Himavant zu haben, obwohl ihm auch 
andere Heimstatten zugeschrieben werden.® Nach der Suparna- 
sage des Mahabharata wurde er durch freundliches Ubereinkonv 
men Visnu’s Reittier und erhielt auf dessen Standert seinen Platz; 
aber in V, 3683 ff. geschieht dies dadurch, dass ihn Visnu zur 
Strafe fur seinen Ubermut demiitigt; er legt seinen rechten Arm 
auf ihn, den Garuda nicht zu erheben vermag. In V, 3741 ff. 
fiihrt er den heiligen Galava herum, um ihm das Weltall zu zeigen; 
dabei verliert er (3873 ff.) seiner bosen Absichten wegen seine 
Fliigel, kriegt sie aber sofort zuriick, als er die SandilT verehrt.^ 

^ Wir mogen nns erinnern, dass die Sonne der hochste Ort (paramam 
pada?n) Visnn’s ist, wo sich die Seeligen aufhaiten. Die Jainisten Scheinen 
diese Vorstellung von den Visnuiten entlehnt zu haben. 

^ MBh, IX, 2674. 

8 MBh. VI, 207. 

^ MBh, V, 3587. 

® Hopkins I c. p. 22. 

® Hopkins 1. c. p. 22. 

^ Johansson 1 . c. p, 72 vergleicht diese Episode niit der Ikarossage (daran 
erinnert nun vielraehr der Geier Sampati ini Ram., durch die Niihe der Sonne 
seine Flugel verbrennt mid auf den Malaya fallt) und dem Vogel Phoenix. Da 
ich mit der agyptischen Mythologie nicht bekannt bin, kann ich mich hier iiber 
die Phoenix-Sage nicht iiussern; dennoch mochte ich giauben, dass die Sage 
auch mit 'indischen Motiven verwandt sei. 
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Im Ramayana scheint Garuda wenig hervortretend zu sein: er 
wendet die Schlangenpfeile des Indrajit ab und heilt Rama und 
dessen Bruder\ tritt aber sonst eigentlich nur in seiner Eigen- 
schaft als Reittier Visnu’s auf. 

Dieselbe Natur — sowie auch die, ein Feind und Vernichter 
der Schlangen zu sein — hat Garuda durch die klassische Lite- 
ratur und spater bis in unsere Zeit hinein beibehalten. Es ware 
gar nicht der Mxihe wert, die klassischen Belegstellen zu sammeln, 
da sie im grossen und ganzen alle fast dasseibe enthalten. Ich 
erinnere deswegen nur an ein paar bekannte Texte, wo Garuda 
vorkommt. Bekannt ist seine Rolle in dem Drama Nagananda 
des Konigs Harsa, dessen Hauptziige in der Erzalilung von Jlmuta- 
vahana in KSS. XXII und XC (= Vetala XVI) ^ wiederkehrt; das 
Motiv ist das in buddhistischen (und brahmanischen) Legenden 
nicht seltene von der xibermenschlichen Aufopferung eines Mannes, 
urn andere Lebewesen zu erretten — hier die des jTmutavahana, 
urn die Schlangen von Garuda zu befreien. Aus dem Pahcatantra 
erinnert man sich der Geschichte vom 'Weber als Visnu' (Parnath. 
I, 8), worin sich ein Weber eine Maschine verfertigt, die einen 
Garuda vorstellt — einen Aeroplan also — um nachts eine Prin- 
zessin als Visnu besuchen zu konnen.^ In Budhasvamin’s Brhatka- 
thaSlokasamgraha V, 273 ff. tritt ein fremder (yavana) Kiinstler 
auf und verfertigt eine Flugmaschine in der Gestalt eines Garuda. 
In der Geschichte 'Strandlaufer und Meer' (Tantrakhy. I, 10)^ 
hilft Garuda durch die Hiilfe des Visnu (oder in einer anderen 
Version durch eigene Macht) dem Strandlaufer seine durch das 
Meer geraubten Eier wiederzukriegen u. s. w. 

In der Paliliteratur kommt m. W. Garuda zeimlich selten vor. 
In der Jatakasammlung kommt im Jat. 545 (VI, p. 260 f.) Garulo 
(Venateyyo) dreimal in Verbindung mit den Konigen der Nagas 
und Gandharvas vor; weiteres bekommt man dort von Him nicht 
zu wissen. Im Jat. 536 (V, p. 424) kommt Venaieyya vor, der 
mit einer Gottin (oder Konigin) Kakaii vermahlt ist und auf einer 
Insel mitten im Meere wohnt.® Auch in der jainistischen Litera- 

^ Ram. VI, 50, 33 f. 

^ Vgl. WiLFORD As. Res. VIII, 343; Tawney KSS. I, 174 IT.; II, 312 ff 
Crooke Pop. Rel. of N. India II, 121 f. 

® In einem Sikh-Hjminus bei Macauliffe The Sikh religion VI, 87 wird 
auf diese Sage angespielt; dort handelt er sich aber um 'a carpenter’s son*. 

Hertel Tantrakhyayika I, 132 £ 

® Der Kommentar verweist auf das KakatijEtaka (III, p. 90 ff,), worauf ich 
unten in anderem Zusammenhang zuruckkomme. 
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tur werden die Stellen sehr sparlich seiii, wo Garuda — als Reittier 
des Visnu — erwahnt wird, und konnen hier nicht naher erortet 
werden. Ein jainistisches Werk genannt Garulovaa erwahnt Weber^ 
unter den kanonischen Texten der Jaina; mir ist das Schriftchen 
leider nicht bekannt. 

Eine Sage aus dem jetzigen Indian, worin Garuda als mit- 
spielende Person auftritt, findet man z. B. bei Hertel Festschr. 
E. Kuhn p. 56 f. angefiihrt. 

Die Hauptcharakteristika des Garuda, die durch die ganze 
Sanskritliteratur wiederholt werden, sind also die folgenden: 

1) Er ist ein riesengrosser, riesenstarker Vogel; 

2) Er ist das Reittier des Visnu; 

3) Er ist ein erbitterter Feind der Schlangen, die seine Nahrung 
bilden, 

Auch aus spateren Beschreibungen Indians und Darstellungen 
der indischen Mythologie u. s. w. lassen sich diese Zlige Garuda's 
in Hiille und Fiille belegen. In dieser Hinsicht Vollstandigkeit 
zu erstreben kann nicht meine Absicht sein, und ich fiihre hier nur 
einige vereinzelte Belege an, die mir zufallig prasent sind. Albi- 
RUNl^ sagt: 'the Lord appeared to him . . . riding on a bird 
called Garuda’; Abr. Roger ^ bezeugt: 'dass er Garuda als das 
vahana des Visnu kennP; Ziegenbalg^ erwahnt folgendes: ’ausser 
diesen steht auch die Figur des Vogels Garuda in alien Pagoden, 
als welcher Vogel fiir Vischnu’s Gefahrt gehalten wird, worauf 
er fahren soil, um welcher Ursache willen diese Heiden solchen 
Vogel sehr heilig halten und ganze Bucher tiber ihn geschrieben 
haben, in denen gewohnlich lauter Handgriffe zu diesen und jenen 
verbotenen Kiinsten angegeben werden’.® Paulinus a S. Bartho- 
LOMiEO® sagt^ wo er die Namen Visnu’s aufzahlt: ’IX. vocatur 
Garudhadhvagia, quia dum e caelo suo egreditur, vehitur aquila 


‘ ISt. XVI, 274; XVII, 13. 87, 

® Transl. by Sachau I, 114. 

® Open-deure ad. Caland p. 103. 

^ Genealogie d. malabar. Gotter p. 93. 

^ Unter diesen Buchern versteht wohl Ziegenbalg Werke wie die Garudo- 
panisad (vgL. Weber ISt. XVII, 161 ff.; Deussen Sechzig Upanishads p. 627 ff.); 
uber das Garudapurana vgl Germann bei Ziegenbalg 1 . c. p. 94 A. und Winter- 
NiTZ Gesch. d. ind. Litt I, 389 A. 479 £ Dieses Werk fiihrt AlbTruni 1 . c. I, 
130 ofFenbar unter dem Namen Tdrksyaptirana auf (auf p. 131 aber nennt er es 
Garudapurana); einen Teil davon, das Visnudharmottara, soli er genau studiert 
haben, vgl, Buhler IA. XIX, 582 ff.; Jolly GIAPh. II: 8, p. 30 f. 

® Syst. Brachmanicum p, 80. 
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vel ave gaerudha dicta’ und ferner^: 'avern garudha dictam, qua 
Vishnu vehitur, aquilam esse putat Sonnerat, verum saltern in 
Malabarica non aquila sed accipiter in veneratione habetur, et dei 
Vishnu vectura seu vahenam dicitur’^, und endlich an einer dritten 
Stelle®: ’aquila, nonnullis accipiter rufus, Vishnu dei vehiculum 
Brahmanibus Garudha et Gaegueshvara^ seu dominus & prznceps- 
avtiim, suvarna id est colons atcrei esse scribitur, atque aeris sym- 
bolum est, quo aere Vishnu seu aqua vehitur et sursum fertur, 
ut iterum pluat, atque terram humore sno conservet, quod Vishnu 
dei officium est. Veteres nummi, quorum aliquos Bayer^ aliquos 
Thomas Hyde, et multos D. d’Hancarville® exhibet, aquilam 
volantem, et inter nubes fulmen gestantem pr^ se ferunt’.*^ 

Auch bei den asiatischen Volkern, deren Kultur und Religion 
von Indien aus entlehnt oder beeinflusst worden ist, kommt Ga- 
ruda in Sagen und Folklore vor. Von dem Phaya Khi'uth der 
Siamesen und Lao ist schon oben® kurz gesprochen worden; den 
Malaien ist Garuda unter dem Namen Gerda sowohl in Dichtung 
wie in Volksglauben wohl bekannt: ’der Malaie von Perak pflegt 
zu sagen, wenn wahrend des Tages die Sonne pldtzlich von Wolken 
verhiillt wird: ’Gerda breitet seine Fliigel aus, urn sie zu trocknen’.^ 
Die Vorstellung von dem Riesenvogel liegt also auch hier ganz 
klar von Bei den Mongolen kommt ein Riesenvogel Chan^garudi 
vor, iiber den mir aus Dahnhardt zwei Sagen bekannt sind, 
die hier angefiihrt werden mogen: 

I. ’Der Vogelkonig Chan-garudi sandte zwei Vogel, die 
Schwalbe und Beutelmeise (Parus pendulinus), und eine Biene auf 
die Erde, um auszukundschaften, wessen Fleisch am schmack- 

^ i. c. p. 83. 

“ Ich komme unten auf diese Stelle zuriick. 

3 1. c. p. 196 f. 

^ Soli offenbar kkagesvara sein. 

® Nicht in der Historia regni Griecorum Bactriani, St. Petersburg 1738. 
Verfasser eines Werkes: 'Reclierches sur rorigine, I'esprit et les progr^s 
des arts de la Grece sur les monumens antiques de Unde, de la Perse &c/, 
London 1785, das von Paulinus mebrmals sehr stark geriigt wird. 

Was fiir Miinzen hier gemeint sind, kann ich nicht erraten; aus Rapson 
kriege ich jedenfalls keine Belege dafiir, dass solche jemals in Indien laufig ge* 
wesen sind. Von der Beschreibung wiirde man wobl eher auf europMsche 
(oder vll. baktrische) Miinzen raten, die naturlich mit Garuda nichts zu tun haben. 

^ Vgl. p. 309 f. 

^ WiNTERNiTZ WZKM.XIV,254 nach Skeat Malay Magic, London I900,p. no, 
Natursagen I, 333 f.; Ill, 26. D. zitiert naeh Potanin Oaerki severo- 
zapadiioj Mongolii II, 159. IV, 175. 

22 — 202i.‘i, /. Charpentier, 
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haftesten sei. Als sie zuruckkehrten, begegnete ihnen Burchan^ 
und fragte, wessen Fleisch denn am besten schmeckte. Sie ant- 
worteten: des Menschen. Der Burchan, um die Menschen zu 
retten, uberredete sie, dem Vogel Chamgarudi nichts davon zu 
erzahlen. Die Vogel waren damit einverstanden. Aber weil sie 
der Biene misstrauten, schnitten sie ihr die Zunge aus. Sie kam 
zuerst an und erzahlte, wie ihnen der Burchan angeraten, dem 
Chan-garudi, dass das schmackhafteste Fleisch die Schlange hatte.^ 
Dann kam die Biene. Aber auf die Frage Chan-garudis konnte 
sie nur ein unverstandliches Summen horen lassen'. 

2. Diese Sage liegt, wie Dahnhardt bemerkt, offenbar in 
verdorbener Gestalt vor. Daraus ist nur zu sehen, dass Chan- 
garudi eine Schurmus (Teufelin) geheiratet hatte, die von ihm 
einen Turm aus Vogelschnabeln verlangte.® Durch die Rede des 
Vogels Chottan §ibo lasst sich aber Chan-garudi dazu bewegen, 
seinen Befehl, alle Vogelschnabel abzuschneiden, zuriickzurufen, 
[Die Fortsetzung, die unklar ist, geht uns hier nicht an.] 

Aus diesen Erzahlungen geht zur Geniige hervor, dass unter 
den Mongolen die Vorstellung eines riesenhaften Vogelkonigs, 
dem sie sogar den einheimischen Namen erhalten haben, gelaufig 
ist. Die erste Erzahlung ist auch deswegen von hohem Interesse, 
weil durch die Antwort des Vogels und das Summen (Zischen) 
der Biene dem Chan-garudi die Vorstellung beigebracht wird, 
dass das Schlangenfleisch von alien das schmackhafteste ist. Da 
ja dies nur eine Motivierung dafiir sein kann, dass Chan-garudi 
nachher Schlangen zu fressen anfing, so ist es deutlich, dass auch 
den Mongolen die traditionelle F'eindschaft zwischen Garuda und 
den Schlangen bekannt sein muss. 

Mir fehlt es leider vollig an Kenntnissen um das interessante 
Thema waiter verfolgen zu konnen, inwieweit Garuda auch an- 
deren asiatischen Stammen bekannt ist.*^ 

Wie man sich nun Garuda in Indian vorstellt, dariiber be- 
kommen wir durch Beschreibungen und Abbildungen genugsam 
Kunde. Das hauptsachliche ist, dass er eine Art Mischwesen sein 
soli — ein grosser Vogel, der z. T. Mensch ist, menschlichen Kopf 


^ = Buddha. 

2 Es muss vor diesem Satze etwas ausgefallcn sein; etwa: Mie Schwalbe 
kam zuerst an und erzalilte (?)'. 

® Dies erinnert lebhaft an das in Indien so haufige Motiv der Schwanger- 
schaftsgeluste (dohadaj, 

* Auf die Sagen vom Vogel Rokh komme ich unten weiter zuriick. 



339 


hat^ u. s. w. So -bezeugt z. B. Crooke^, dass ’Vishnu on Ga- 
ruda, half eagle and half man, is the crest of the Chandravansi 
Rajputs’; nach Germann, dem Herausgeber von Ziegenbalg’s 
’Genealogie der malabarischen Gotter’® sollen sogar noch mehr 
anthropomorphische Darstellungen des Garuda vorkommen; bei 
ihm lesen wir namlich: ’An den Mauern der Vischnuitischen Tempel 
wird haufig sein Bild gesehen, ein junger Mann in anbetender 
Stellung, auch das Gesicht ist das eines Menschen, nur mit einer 
langen Adlernase; um seinen Nacken ist oft eine Schlange als 
Schmuck geworfen. Bisweilen soli er auch als doppelkopfiger 
ostreichischer Adler erscheinen’. An ein Mischwesen von Mensch 
und Vogel denkt wohl auch Macauliffe^, wenn er ihn folgender- 
massen beschreibt: ’Garuda or ga 7 'ii 7 ^ is represented as the vehicle 
of Vishnu and as having a white face, an aquiline nose and a 
golden body’. Zwei Abbildungen gibt MARTIN^: auf der ersten, 
die 'the mysterious syllable om’ darstellt, sind abgebildet Brahma 
mit Sarasvatl und Hamsa, Siva mit Parvati und Nandr und Visnu 
mit LaksmT und Garuda; dort sieht man Garuda in menschlicher 
Gestalt mit Fliigeln und Adlerschnabel in anbetender Stellung. 
Dazu passt nun ganz gut die Beschreibung auf p. 228: ’Garuda 
is a mythical being half man, half bird. He is represented as 
having the head, wing, talons, and beak of an eagle,. and the body 
and limbs of a man. His face is white, his wings red, his body 
golden’. Auf der zweiten Abbildung (p. 227) aber sieht man 
Garuda in vollstandiger Adlergestalt ohne jede Beimischung mensch- 
licher Ziige: auf seinem Rlicken tragt er Visnu und LaksmT (in 
doppelter Gestalt) und in seinen Krallen eine sich heftig ringelnde 
Cobra. Abbildungen des Garuda, sowie der ihm nahe verwandten 
snpam^ds der Buddhisten, finden sich iibrigens in bekannten Dar- 
stellungen indischer Monumente hie und da und brauchen hier 
nicht weiter erortet zu werden.® In der Hauptsache stimmen sie 
zu dem oben Gesagten ganz gut. 

Soweit iiber Garuda als Vogelkonig und Reittier des Visnu; 
nun kommen wir aber dazu, auch auf die Vervielfaltigung dieses 

^ Vgl. Johansson Solfageln p. 71. 

3 Pop. Rel of N. India II, 156. 

® Ibid. p. 94 A. Vgl. auch die ganz kurze Beschreibung bei Abr. Roger 
Offene Thiir p. 329. 

^ The Sikh religion VI, 87 n. i. 

® The Gods of India pp. 80. 227. 

® Eine gate Abbildung in The Mythology of all races ed. by Louis H. 
Gray, VI (Boston 1917), p. 140 (vgl p. 214). 
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mythologischen Geschopfes, auf die Garudas einen Blick zu werfen. 
Im Suparnadhyaya wird immer nur von einem Garuda gesprochen 
und davon, das er Nachkommen erzeugt hatte, wird dort kein 
Wort erwahnt/ Aber schon im Mahabharata erfahren wir melir- 
mals, dass er mehrere Sohne erzeugt hat, die offenbar wie er selbst 
Riesenvogel und Feinde der Schlangen sind. Da nun Garuda auch 
als grosser Raubvogel, Adler o. a., aufgefasst wurde und mit dem 
§yena oder Stiparna der vedischen Quellen, die nur in besonderen 
Fallen als speziell individualisierte Wesen aufgefasst warden, gleich- 
gestellt wurde, lag natiirlich die Vorstellung sehr nahe, den Ga- 
ruda nur als den ersten und vornehmsten, den Urvater eines 
ganzen Geschlechts von derartigen Vogeln aufzufassen; so hat 
sich aus dieser Vorstellung teils ein gauzes Geschlecht von mytho- 
logischen Wesen ausgebildet, die ihrem Urvater gleich riesenhafte 
Mischwesen zwischen Mensch und Vogel sind, teils hat man aber 
auch einen. tatsachlich existierenden, in Indien lebenden Vogel 
mit dem Namen Garudas benannt und in diesem den Reprasen- 
tant jenes mythischen Geschlechts erblickeh wollen. 

Um mit der Paliliteratur den Anfang zu machen, so wird dort 
m. W. das Wort gantla fast nie dazu gebraucht, einen Vogel von 
dem mythischen oder wirklichen Geschlecht der 'Garuda’s zu be- 
zeichnen. Nur an einer mir bekannten Stelle, Jat. 210, g. 2®, 
kommt das Wort so vor — es bedeutet aber dort eher nur ’Vogel’ 
im allgemeinen. Das Jataka berichtet namlich, wie ein riikkka- 
koUhakasahma^, d. h. offenbar ein Specht, der nur an Baume mit 
weichem Holz gewohnt war, sich den Kopf zerbrach, als er hartes 
khadira^YioXz (Acacia Catechu) spalten wollte. Der Vers lautet 
dann folgendermassen: 

ac^r ’ 7 ita,yavi% vitudani vanani 
kattjiai^ganikkkesu asdrakestt / 
athdsada khadirm^ jdtasdrar^ 
yattJi ahbhidd garulo uttama^xgam // 


^ Freilich heisst es in 31, i dass er im sein Nest gebaut hat. 

Aus seiner Feder sind Pfaiien u. s. w. entstanden (28, i), woruber weiter unten. 

® VoL II, p. 163. 

® Warum Fausb0LL Five Jat. p. 36 und Geiger GIAPh. I: 7, p. 51 in 
kotthaka das ai. koyasti(ka) 'a small white crane’ sehen wollen, ist mir unver- 
standlich. kotthaka muss = ai. ^kuttaka ( : kutt^ ’spalten’, vgl z. B. tuiidena 
koitetva Five Jat. p. 49) sein und nikkhdkotthakasakuna ist ohne Zwolfel’mit 
'Specht’ zu ubersetzen. 



341 


'er fuhr herum in den Waldern, die weichen kattkmfhga~Bzx\mt^ 
zerklopfend; dann griff er einen harten khadira an, wobei der 
Vogel sicli den Kopf zerbrach’. Dass man das Wort hier einfach 
als 'VogeF aufzufassen hat, bezeugt auch der Kommentar, indem 
er sagt: garnlo ii sakimd^ sabbasakiincmav^ sagaravasappatissa' 

vacanam. 

Dagegen scheint im Pali S2ipam^,a offers als Gattungsname 
vorzukommen imd bezeichnet offenbar speziell jene damonischen, 
halb menschlichen, halb tierischen Wesen, die der Schlangen 
grimmste Feinde sind. Ich nehme nur ein par Stellen aus den 
Jataka’s aus, da sie fur meinen Zweck vollig geniigend sind. Im 
Jat. 412^ wird von einem sttpannaraja erzahlt, der diyaMhayo- 
janasatikam attabhavavi mapetva pakhhavatehi mahasanmdde 
udakaiyh dvidha katva ekav^ vyamas alias say nagarajanam 

nangtdthe gahetva u. s. w. — also ein vollstandiger Garuda oder 
Rokh. Als sich die Riesenschlange um einen nyagrodha’-'hzMm 
ringelt, reisst der Vogel diesen aus, nimmt dann Schlange und 
Baum zu dem kotisimbali-'^mm^ mit und verzehrt dort die Schlange 
— deutlich Reminiszenzen der Vorstellungen von Garuda liegen 
hier vor. In Jat. 331, g. 4® heisst es: sabbe amitte adeti supaipio 
iiragam iva, in 400, g. 2® wiederum: ahan tarn uddharissami sic- 
panno uragain-ni-iva^ ; an anderen Stellen wird ganz allgemein 
von supamiaraja und supaipiabhavana ’Wohnort, Welt der s! ge- 
sprochen, z. B. Jat 545 ^ s. w. Sehr merkwurdig sind ferner 
zwei Jatakas, die mit einem spateren Sagenmotiv aus Kathasarit- 
sagara, Sindbad's Reisen u. s. w. offenbare Verwandtschaff zeigen 
und deswegen spater naher beleuchtet werden sollen, namlich 
Kakatijataka (327)^ und das damit beinahe identische Sussondi- 


^ Das ist wohl ein gemeinsame Name der Baume mit weichem Holz. Der 
Komm, Sagt nur: phalibhaddakasimbaliadisu. 

2 So rait Bi zu lesen; sakunesi bei Fausboll ist sinnlos. 

® VoL III, p. 497 ff. 

^ Zu dem simbali-'^'dMmt (Bombax heptaphyllum) stehen die Supannds in 
der Paliliteratur in deutlicher Beziehung (vgl. weiter unten). Am Berge Meru 
liegt der Svnbalidaho, rund um welcher die Supannds in den 
wohnen. Vgl. dazu Sup. 31, i: krtva nxdam sahnalau, 
s Vol. Ill, p. 103. 

Ibid. p. 334. 

^ Der Komm. sagt hier einfach: garulo sappamiva; lesenswert ist auch 
der Komm. zu 331, 4, 

8 Vol. VI, p. 256 f. 

» Vol. Ill, p. 90 ff. 
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jataka (360)^; in diesen Erzahlungen ist der stipannaraja offenbar 
ein Riesenvogel, der entweder auf einem weit weg 

im Meere (327, g, 2) oder auf einem nyagrodha-'^^Mm auf dem 
Serumadlpa mitten im Ozean von heftigen Brandungen umgeben 
(360, gg. I — 2) wohnt, der aber nach Belieben menschliche Ge- 
stalt annehmen und unter Meiischen verkehren kann, ja, sogar 
mit einem menschlichen Weibe ein Liebesverhaltnis ankniipft. 
Dies alles deutet wohl auf eiii damonisches, halb-menschliches 
Wesen, genau von der Art wie man sich Garuda vorgestellt hat. 
Obwohl in gewisser Verballhornung leben also die alten naytho- 
logischen Vorstellungen in der Palitradition fort. 

In der epischen Literatur kommen, wie schon oben kurz an- 
gedeutet worden ist, insoweit mehrere Garuda’s vor, als jener dort 
als Vater einer zahlreichen Nachkommenschaft dargestellt wird.^ 
Dariiber braucht hier nicht weiter gesprochen zu werden, da ich 
aus dem Epos nichts neues oder fiir die ganze Frage besonders 
beleuchtendes vorzutragen weiss. 

Dieses Thema dutch die puranische und klassische Litbratur 
zu verfolgen ware absolut nicht der Miihe wert und hatte keinen 
Zweck. Ich fuge also hier nur einige vereinzelte Notizen bei, die 
beleuchtend zu sein scheinen. 

Ein Buch, das der romantischen und phantastischen Literatur 
der Araber und des Mittelalters sehr nahe steht und uns weiter 
unten nochmals beschaftigen wird, der Kathasaritsagara, hat die 
Vorstellung von den Riesenvbgeln, den Rokhs schon vollig aus- 
gebildet. So wird in IX, 46 die Geschichte von der Konigin 
Mrgavatl erzahit, die wahrend ihrer Schwangerschaft den Wunsch 
hegte, in einem Teiche voll Blut zu baden. Ihr Gemahl Hess aber 
statt dessen einen Teich mit Lack flillen; wie aber die Konigin 
darin badete, kam 'ein Vogel aus dem Geschlecht des Garuda’ 
[ganidamjayajah paks% V. 48) und trug sie in dem Ghuben, sie 
ware ein rohes Fleichstiick, in die Luft auf. In der Geschichte 
des Lohajangha (XII, 78 ff.)^ wird erzahit (VV. 106 ff.), wie dieser 
in den Leichnam eines Elefanten hineinkriecht^, der spater von 
dem Strome weggefuhrt wird und in das Meet* gelangt. Dort 
sieht ihn ein Vogel Garuda [paksl garudavaiyhiajdh, V. 113) und 

^ Ibid. p. 187 £ 

^ Vgl, Hopkins Epic Mythology pp. 19. 21 f. 

® Dieselbe Geschichte wiederum in XXX, 45 £ 

^ Vgi. Vei'f. Paccekabuddhageschichten p. 52 £ 

Vgl, ibid, p. 23 f. 



fuhrt ihn nach der anderen Seite des Meeres, was hier nach Lanka 
bedeutet. In XXXVI, 23 ff. kommt ein Garuda-Vogel [idrksyod- 
bhavah paks% V. 24) geflogen und versetzt mit seinem Schnabel 
dem Wunderelefanten Svetara^mi einen derartigen Hieb, dass jener 
fiir langere Zeit betaubt wird und nur durch ein magisches Mittel 
wieder ins Leben gemfen werden kann. Der Konig Ratnadhipati 
treibt aber den Vogel mit seinem Ankus fort. Dass in dem vorher 
erwahnten Stuck der Garuda einen Elefantenleichnam mit sich 
nimmt, hier dagegen einen lebendigen Elefanten angreift, erinnert 
unzweifelhaft an die Episode des Suparnadhyaya von Garuda und 
den beiden Riesentieren, dem Elefanten und dem Seeungeheuer. 
Doch ist es ja auch ganz naturlich, dass man sich eine Vorstellung 
von der Riesengrosse jener Vogel dadurch machen wollte, dass 
man sie gerade als Feinde und Besieger des grdssten bekannten 
Landtieres darstellte.^ 

Albiruni, der altere Zeitgenosse des Somadeva, spricht an 
einer Stelle^ (nach dem Vayupurana) von ’the large birds called 
Garuda’, die auf der vierten Welt [Gabhastala^ oder Gabhastimai) 
leben. 

Es sind offenbar dieselben mythischen Vogelwesen, die uns 
ZlEGENBALG^ unter dem mir sonst nicht bekannten Namen Ga- 
riida-Gandharvd s vorfiihrt. Zuerst erwahnt er die Garudds ’mit 
Fliigeln und Kronen abgebildet. Sie sind stets um Vischnu, fliegen 
hin und her und verrichten seinen Dienst Die Vischnuiten sagen, 
dass die Garudas Vischnu’s Wagen sein, darauf er zu fahren pflege’. 
Hier liegt also einfach eine Vervielfaltigung des altbekannten 
Reittieres des Visnu vor. Dann fiihrt er aber fort: ’die Gandhatber 
haben gleichfalls Fliigel und sind nach Gestalt, Amt und Ver- 
richtungen den Garudas gleich, wie sie denn gern zusammenge- 
zogen und Garuda-Gandharbas genannt werden. Von ihnen schreibt 
ein Heide folgendes: ’Die Garuda-Gandharbas sind besondere Ge- 
schopfe Gottes, welche sehr edel, vortrefflich und schon von Gott 
erschaffen worden. Sie sind von Brahma’s Geschlecht. Ihre Leiber 
sind geistige Leiber, sie konnen sein, wo sie wollen, wo sie zu 
sein gedenken, da sind sie auch, sie konnen in wenig Zeit alle 


^ Diese Vorstellung kehrt ja in den Rokh-Sagen wieder, woriiber weitex 
unten. 

® I, 251 (Sachau). 

® Gabhastala ist gewohnlich eine Abteilung des Patdla (vgl. Kirfel Die 
Kosmographie der Index pp. 144. 146). 

Genealogie der malabar. Gotter p. 236 (vgl. p. 13). 



344 


14 Welten durchfliegen. Ihr Amt besteht darin, dass sie Gott alle- 
zeit loben und verehren. Sie sind ohne Ruhe und ohne Sclilaf, 
ohne Speise und ohne Trank, Ihre Verrichtungen sind Weisheit 
und Heiligkeit; sie sehen Gottes Angesicht und preisen ihn stets, 
thun auch, was er ihnen befiehlt’. Was unter diesen sonderbaren 
Wesen zu verstehen ist, kann ich leider nicht klarlegen; denn 
zwischen Garuda’s und Gandliarven scheint mir in der indischen 
Literatur keine naheren Beziehungen zu walten.^ Mitallem Respekt 
fiir die Kenntnisse und den Scharfsinn ZiegeNBALG’s muss ich 
doch gestehen, dass mir die Worte des 'Heiden' ein bischen ver- 
dachtig scheinen; es ware sehr sonderbar, wenn nicht jener Mann 
irgend etwas von den Engeln des christlichen Glaubens gehort 
hatte, was er niit seinen eigenen religiosen Vorstellungen vermischt 
hat. Wendungen wie jene: ’ihre Leiber sind geistige Leiber oder 
’sie sehen Gottes Angesicht’ sind unserer Kirchenlehre ganz ge- 
laufig, sie scheinen mir aber im Munde eines hndianischen Heiden’ 
so ziemlich verdachtig. Dass ein Mann wie ZiegenbalG, deni es 
einzig und allein daran lag, die fur ihn allein seeligmachende Lehre 
zu verbreiten, an solchen Zeugnissen keinen Anstoss nahm, sie 
wohl vielmehr mit Freude begrlisste, ist weder zu verwundern noch 
zu tadeln. 

Bisher haben wir uns ausschliessHch mit rein mythischen Wesen 
zu beschaftigen gehabt; jetzt muss aber in alter Kiirze erwahnt 
warden, dass die Inder auch einen tatsachlich existierenden Vogel 
mit dem Namen Garnda bezeichnen. Besonders haufige Zeugnisse 
fur diese Tatsache habe ich leider nicht gefunden, und aus der 
einheimischen Literatur ist mir sonderbarerweise keine einzige 
Stelle bekannt, die mit Sicherheit auf garuda in dieser Bedeutung 
hinweist. 

Von einem lebenden Vogel — es mag unsicher sein von 
welchem — spricht Albiruni^ in folgenden Worten: ’as regards 
charms and incantations, the Hindus have a firm belief in them, 
and they, as a rule, are much inclined towards them. The book 
which treats of those things is considered as a work of Garuda^, 
a bird on. which Narayana ride. Some people describe this bird 
in such a way as to indicate a Sifrid-bird and its doings. It is an 

^ Freilich heisst im Epos (Hopkins Epic Mythology p. 153) ein Gandharve 
Suparna — das hilft aber hier kaum weiter. 

2 I, 193 f. (Sachau). 

® Albikuni muss offenbar hier an Beschworungen var Schlangen, Heilung 
von Schlangeubissen u. s. w. gedacht haben. 
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enemy of fish, catching them. As a rule, animals have by nature 
an aversion to their opponents, and try to beware of them; here, 
however, there is an exception to this rule. For when this bird 
flutters above the water and swims on it, the fish rise from the 
deep to the surface, and make it easy to him to catch them, as 
if he had bound them by his spell. Others describe it with such 
characteristics as might indicate a stork. The Vayu Pura^a^ 
attributes to it a pale colour. On the whole, Garuda comes nearer 
to a stork than to a Sifrid, as the stork is by nature, like Garuda, 
a destroyer of snakes’.^ 

Mit der Annahme des AlbIruni, der Garuda sei eigentlich 
ein Storch, stimmen keine anderen, mir bekannten Stellen iiberein. 
Eine gewissermassen verwandte Vorstellung finde ich nur bei 
Tawney® angefiihrt, wo fiir eine gewisse Reiherart (Ardea Argila) 
— also auch fur einen Stelzvogel — der Name garuda in Anspruch 
genommen wird. 

Inwieweit nun diese Behauptung einen faktischen Grund hat, 
vermag ich nicht zu beurteilen; sicher ist aber, dass sonst alle mir 
bekannten Stellen einstimmig voraussetzen, dass der Garuda zu 
dem Geschlecht der Raubvogel gehort, obwolil fiber die Art keine 
vollstandige Ubereinstimmung zu walten scheint. Bei Abr. Roger ^ 

^ Die Stall e wird leider nicht angegeben. 

3 Ich verdanke Herni Dr. H. S. Nyberg die folgenden Mitteilungen fiber 
den Vogel sifridx *das Worterbuch Agrah ahnatvarid (ein nioderner Ansziig aus 
dem Lisan al ''a7^ab) s. v. sifrid: ein Vogel des ;?A‘a«-Geschlechis; man hat fiber 
ihn das'folgende Sprichwort: ’feiger als sifrid' — s. v. hiM\ ’kleine kriechende 
Tiere oder Vdgelchen i^osafir Plur. von "usju?) oder; Vogel wie der Strauss 
(ndama), der Trapp (Otis, hzibara), die Rebhuhn {^karawa 7 i)\ man sagt auch, 
dass es 'die schlechtesten' innerhalb jeder beliebigen Kathegorie bezeichnet. 

Damiri (+ 1405) in Hajdt al hajawdn II, 56: ''sifrid . . . Meidani tradiert 
nach Abil ^Ubeida, dass es ein /zz^fT^-Vogel sei; im Sprichwort heisst es: Teipr 
als sifrid’. Der Dichter sagt: ’du siehst ihn (mutig) wie einJLowe, wenn er sich 
in Sicherheit befindet, aber feiger als sifrid im Streite’. Gallhari sagt: 'sifrid 
ist ein Vogel, den die Leute abu ifialih benennen. In Murassa heisst es, dass 
abu malih ein Beiname des ^abj (Perdix) oder des ^azidalib (Hachtigall) sei, und 
ein kleiner Vogel, den man sifrid nennt, ist einem Spatz (^usfur) ahnlich und 
gehort dem Geschlecht der Spatzen, Dozy Supplement I, 836 b knupft daran 
die Reflexion: ’si c’est abu 77 ialih c'est B alouette\ car Boctbor traduit ainsi ce 
dernier mot’.’ Es scheint daraus liervorzugehen, dass die arabische Tradition 
kaum darin fibereinstimmt, was fur ein Vogel unter sif?‘id zu verstehen sei; 
jedenfalls scheinen der Spatz und andere derartige Vdgelchen mit dem Riesem 
vogel Garuda wenig gemeinsam zu haben. 

® KSS. I, p. 54 u. 

* Offne Thfir pp. 4. 120. 386. 
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finden sieh mehrere Stellen, die darin ubereinstimmen, dass sie den 
'Garrouda' als eine Sperberart darstellen; an der ersten (p. 4) heisst 
es: 'welcher ist ein rother Sperber / mit eineni weissen Ring um 
den Hals’; dann ferner (p. 120); 'es ist bey ihnen alien insgemein 
ein gates Zeichen / wann der Vogel Garrottda (welches ein rother 
Sperber ist / mit einem weissen Ring um den Hals) oder auch 
der Vogel Pala vor ihnen her / iiber ihren Weg fliegt / von der 
rechten nach der linken Hand zu’; endlich auf p. 386: 'denn darum 
eben weil Garrouda, das Wahanam des Wistnou vom Geschlecht 
der rothen Sperber ist / so sind diese Vogel unter der Heyden 
in grossem Ansehen; und warden auch dieselbigen nicht tddten'. 
Mit der letzten Stelle stimmt genau eine andere bei ZiEGENBALG^: 
'sonst nennen sie auch eine Art Vogel, die wie Habichte aussehen, 
Garudas und sagen gleichfalls von ihnen, dass sie Vischnu's Wagen 
seien. Solchen Vogeln darf Niemand unter diesen Heiden einiges 
Leid anthun, und wenn etwa Christen solche Vogel schiessen, 
prophezeien sie ihnen viel Ungliick und Unfair. Nach Germakn, 
dem Herausgeber ZlEGENBALG’s^, ware der Garuda 'ein in Siid- 
indien sehr gewohnlicher Raubvogel, Falco Pondicherianus, von 
Hindus aller Klassen verehrt’. Eine nahere Beschreibung des Vogels 
wird hier nicht gegeben. Die ausfiihrlichste Beschreibung gibt 
aber einer der vortrefflichsten Kenner Indians, der Abbe DUBOIS ^ 
in folgenden Worten: 'the kite garuda is held in great honour, 
especially by the followers of Vishnu. Brahmins, after finishing 
their morning ablutions, will wait till they have seen one of these 
birds before returning to their homes. They call this a lucky 
meetings and go back fully conviced that it will bring them good 
luck for the rest of the day. It is a common bird enough. Natur- 
alists classify it among the eagles (the Malabar eagle), but it is 
the smallest of the species. It measures barely a foot from its 
beak to the tip of its tail, and about two feet and a half across 
its outspread wings. Its body is covered with glossy feathers of a 
bright chestnut colour; its head, neck, and breast are whitish; the 
ends of its wings are a glossy black; its feet are yellow, with 
black clows. It is a pretty and graceful bird to look at; but its 

^ Genealogie d. malabar. Gotter p. 236. 

® 1. c. p. 93 f. 

3 Hindu Manners, Customs and Ceremonies ed. Beauchamp, Oxford 1899, 
p. 646 f. Eine sehr oberfiachliche Wertschatzung der alteren Literatur uber Indien 
hat Max Muller in seiner Vorrede zu diesem Buche gegeben, Martin The 
Gods of India p. 236 f. muss aus einer anderen TJbersetzung von Dubois zitiert 
haben. 
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offensive odour renders a near acquaintance unpleasant. It utters 
a harsh, shrill, quavering cry X^^kral krai the last note of which 
is prolonged into a mournful wail. Though apparently strong and 
vigorous, it never attacks any bird larger than itself that would 
be likely to offer resistance. Indeed its timid and cowardly nature 
makes one doubt whether it really does belong to the same spec- 
ies as the king of the feathered tribe. It wages perpetual war 
upon lizards, rats, and especially snakes. When it espies one of the 
last-named, it swoops down upon it, seizes it in its talons, carries 
it up an enormous height, and then lets it drop. Following swiftly, 
it picks it up again, killed of course by its fall, and flies off with 
it to some neighbouring tree where it may be devoured at leisure. 
Probably out of gratitude for the services rendered by this bird 
in ridding the country of reptiles, the Hindus have erected shrines 
in its honour, just as the Egyptians, from a similar motive, placed 
the ibis among their tutelary deities. 

The gariida also feeds on frogs and any small fish that it can 
seize in shallow w^ater. Moreover, it does not show much consi- 
deration for the poultry-yards of its worshippers, on which it often 
makes a raid. But its cowardice is such that an angry hen de- 
fending her chickens can easily put it to flight, and only the chickens 
which have imprudently wandered from their mothers side are 
likely to fall in its clutches. Protected by superstition, the bird 
has no fear of man; it may often be seen on the roof of a house, 
or in some frequented place. Sunday is the day especially devoted 
to ^^r^^^^-w’-orship. I have often seen Vishnavites assembled to- 
gether on that day for the express purpose af paying it homage. 
They call the bird around them by throwing pieces of meat into 
the air, which the birds catch very cleverly with their claws. 

To kill one of these birds would be considered as heinous a 
crime as homicide, especially in the eyes of the followers of Vishnu. 
If they come across one that has been accidentally killed, they 
give it a splendid funeral.' 

Wir haben also hier eine erschopfende Schilderung des Aus- 
sehens und der Lebensgewohnheiten des Vogels garuda — gleich- 
gultig ob nun dieser Falco Pondicherianus heissen oder vielmehr 
dem Geschlecht der Weihe^ zugezahlt werden muss. Warum nun 

^ Dubois spricht ja von ’the kite garuddl . Nach Jerdon The Birds of 
India, Calcutta 1862, I, loi ff. gehort der ga 7 'tida wirklich zu den Milvinas, nur 
soli er am ehesten Haliastur Indus Bodd. heissen (andere Namen sind halco, 
Haliaetus oder Milvus ^ondicerianus , anderswo habe ich auch Haliastur garuda 
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der Name des mythischen Riesenvogels gerade diesem ziemlich 
unbedeutenden Vogel zugelegt worden ist, weiss ich leider niciit 

gefunden). Im siidlichen Indien heisst dieser Vogel Gartida oder Garud-almva, 
Gamda-?nantam, in Bengalen Stinker chil ’Shiva’s kite' oder Dhobia Ml 'the 
washerman’s kite’; danebeii gibt Jerdon als Sanskritname Kliematnkart 
zu der Angabe ksjvmmkarl ’Falco pondiclierianus’ bei BR. stimmt. Die Eiiro- 
paer in Indien nennen ihn »Brahminy kite’, Um neben der guten Beschreibung 
bei Dubois auch die eines Naturalisten zu stellen, lasse ich hier die bei Jerdon 
im Auszug folgen: ’adult, head, neck, and body below as far as the middle of 
the abdomen white, with longitudinal narrow streaks of dark brown; the rest 
of the plumage rich chestnut rufous, darkest on the interscapulars and back; 
quills black, chestnut internally, towards the base; tail paling towards the tip 

inches. Length 21 inches; wing extension 4^/2 feet The young 

bird is pale brown, the feathers of the head, neck and lower parts ligliter, 
streaked, and the upper feathers spotted fulvous or whitish; the tail is dingy, 
with a tinge of maroon. The wings reach somewliat beyond the end of the 
tail .... The Brahminy kite is found throughout all India, abundant on the 
sea coasts, and in the vicinity of lakes and wet cultivation: rare in the dry 
planes of Central India and the Deccan. Colonel Sykes says that it ’usually 
sizes, whilst on the wing, but occasionally dips entirely under water, appearing 
to rise again witk difficulty’. This I have never witnessed, nor has anyone I 
have questioned on the subject, and their name is legion, ..... From my own 
observations it certainly prefers aquatic food, and is most numerous in the 
vicinity of sea-shores, large rivers, tanks, and rice cultivation. About large cities 
and towns, and where there is much shipping, it gets its chief food from gar- 
baye and offal thrown overboard, or, occasionally, from what is thrown out in 
the streets and roads. Near large rivers or lakes it manages to pick off the 
surface of the water small fishes or a prawn occasionally; but its chief food, 
away from towns and cantonments, is frogs, and crabs, which abound in all 
rice fields, and the remains of which last, picked clean, may be found so abund- 
antly along the little bunds that divide the fields from each other. It will also 
eat water insects, mice, and shrews, and young or sickly birds; and many a 
wounded snipe I have seen carried off" by the Brahminy kite. In wooded countries 
I have seen it questing over the woods, and catching insects, especially large 
Cicadas, and I have also seen it whip a locust off standing grain. Now and 
then it gives hot chase to a crow, or even to a common kite, and forces them 
to give up some coveted piece of garbage or dead fish; when thus employed, 
it exhibits considerable speed and great energy. It is much on the wing, soaring 
lazily about cantonments, or up and down rivers; but after a time seats itself 
on some palm or other tree: on the mast of a ship, and even on the ground. 
Near cities it is very tame, and I have often seen one catching fish thrown up 
to it by some pious Hindoo. It is said sometimes to carry off young chickens 
and pigeons, but I have not myself witnessed this. If the food it has seized be 
small, it devours it as it flies; but if large, it generally sits down on the ground 
or the bund of a paddy field, or carries it off to a lofty tree. 

The Brahming kite breeds on trees, in February or March, making a not 
very large nest of sticks, sometimes lined with mud, and laying generally only 
two eggs, which are sometimes dirty white, at other times white with a few 
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zu sagen, da ich es in keiner mir vorhandenen Quelle angedeutet 
finde. 

Dass der garuda-Vog^l (Haliastur indus BobD.) also den 
Hindus als heilig gilt, nicht beschadigt oder getotet warden darf 
und von frommen Leuten mit Fleisch und Fisch gefiittert wird, 
geht aus den eben angefuhrten Stellen bei Abk. Roger, ZiegEN- 
BALG, Dubois und JerdoN zur Genlige hervor. Ebenso bezeugt 
Dubois, dass besonders der Sonntag als heiliger Tag des Garuda 
gilt, tiber Verelirung des Garuda weiss ich sonst aber wenig zu 
sagen. Nach Martin^ 'Garuda is worshipped at the great festi- 
vals before the different images of Vishnu, but he has no separate 
time of worship. His image is placed in temples dedicated to 
various forms of Vishnu. To this day superstitious Hindus repeat 
the name of Garuda three times before going to sleep at night as 
a safeguard against snakes'.^ Ferner bezeugt Crooke®, dass bei 
dem Fest NagpanchamT auch dem Garuda als Feinde der Schlangeii 
~ wenigstens in Nepal — Verehrung gespendet wird. Dass Ga- 
ruda als Schutzherr gegen Schlangengefahr verehrt wird ist wohh 
bekannt; an dieser Stelle gehe ich nicht weiter darauf ein, werde 
aber unten, wenn ich auf die Verbindung zwischen Garuda und 
den Pfauen zu sprechen kommen werde, etwas dariiber zu sagen 
haben. 


Tawney^ hat ohne Zweifel mit Recht darauf hingewiesen, 
dass ein 'WundervogeP bei den meisten Volkern und Zeiten eine 
gelaufige Vorstellung ist. Er zahlt dort als solche mythischen 
Vogel neben Garuda auf ’the Eorosh of the Zend, the Simoorgh 

rusty brown spots. In the Carnatic it generally selects a palm tree to build 
in. . . . It has a peculiar, rather wild, squeal; but it is not so noisy a bird as its 
more plebeian relation, the Parriah-kite (Milvus Govinda Sykes), It is, as is w^ell 
known, sacred to Vishnu; hence the name of Brahminy kite given it by Euro- 
peans in India. The Mussulman name Riamibarik, or lucky face, arises from 
an idea that when two armies are about to engage, the appearance of one of 
these birds over either party prognosticates victory to that side'. 

Nach Jerdon 1 . c. I, 242 heisst ferner 'the great or rhinoceros horn-biU’ 
(Honiraius bicornis (L) Bonap.) im Kanaresischen GeiTudci, ini Mahiattischen 
Garur; weiteres ist mir dariiber nicht bekannt, vgl. aber Sir W. Jones' Works 
VIII, 689 (London 1801). 

^ The Gods of India p. 230 f. 

2 Den Inhalt des Gebets an Garuda gibt Dubois Hindu Manners p. 251 f. an. 

2 Popular Rel. of N. India II, 138. 

^ KSS. I, 54 n. 
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of the Persians, the Anka of the Arabs, the Kerkes of the Turks, 
the Kirni of the Japanese, the sacred dragon of the Chinese, the 
Griffin of Chivalry, the Phoenix of the classical fable, the wise 
and ancient bird that sits upon the ash Yggdrasil of the Edda, 
and according to FabeR with all the rest is a misrepresentation 
of the holy cherubim that guarded the gate of Paradise'.^ Die 
Vermutung von Faber ist wohl direkt abzuweisen, denn es konnen 
naturlich jedenfalls weder Inder noch Chinesen oder Japaner eine 
derartige Vorstellung aus der biblischen Literatur geholt haben. 
Vielmehr ist wohl eine derartige Idee — hie und da vielleicht 
durch gewisse naturliche Phanomene unterstutzt — selbstandig 
bei verschiedenen Volkern entstanden und entwickelt worden. Hier 
kann selbstverstandlich keine allgemeine Untersuchung fiber diese 
Vorstellungen bei alien Volkern folgen — es fehlen mir leider dazu 
vollig Materialien und Kentnisse. Es mag nur ein einziges Detail 
herausgenommen und etwas naher beleuchtet werden, da in diesem 
Falle, wie ich glaube, indische Vorstellungen auch ausserhalb 
Indiens mitgespielt haben; ich werde im folgenden ein paar Worte 
fiber die arabischen Uberlieferungen fiber Vogel Rokh zu sagen 
haben, in dem ich am ehesten einen Nachkommen des Garuda 
sehen mochte. 

Da mir Kentnisse im Arabischen fehlen, ist es natfirlich nicht 
meine Absicht, das Rokh-Motiv durch die arabische Literatur zu 
verfolgen.^ Ich kann hier nur einzelne Punkte hervorheben, wo 
mir arabische und indische Uberlieferung sich naher zu berfihren 
scheinen. 

Die altesten Spuren einer Rokh-Sage scheinen im Jataka vor- 
zuliegen. Im Kakatijataka (327)^ wohnt ein supa'i^'^ardjd, irgendwo 
auf einer Insel im fernen Ozean in einem — das 

geht deutlich aus V. 2 hervor, der so lautet: 

katha^\% samuddam patari katham patari kebukam 
katha^ satta samuddani katjiarjfh simbalim druhi, 

Dieser Rokh, wie wir ihn der Kiirze halber nenneii konnen, 
nimmt menschliche Gestalt an und raubt die Konigin des Brahma- 

^ Tawney verweist hier auf Wilson Essays I, 192 f.; in der mir zugang- 
lichen Auflage dieses Werkes finde ich an jener Stelle nichts daruber. 

® PIewitt History and chronology of the mythmaking age, London 1901, 
p. XVI sagt rukh 'the bird of the breath (niakh)\ ob dies richtig ist, weiss ich 
nicht zu benrteilen. 

« Vol III, p. 90 ff. 
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datta in Benares fort; ein Musiker, naniens Natakuvera, erhalt vom 
Konige den Auftrag, den Wohnort der Konigin ausfindig zu machen. 
Ihm gelingt es, zur Wohnung des Rokh zu gelangen, indem er 
sich unter dem Fliigel des Ungeheuers verbirgt und in dieser Weise 
von jenem hin- und hergetragen wird. Im Jataka 360^ heisst der 
Konig von Benares Tamba, die Konigin SussondT. Auf dem 
Nagadlpa (Insel der Schlangen), der damals Sermnadipa hiess, 
wolint ein Rokh, der nach Benares geht und die Konigin wegftihrt. 
Ein Musiker, namens Sagga, erhalt den Auftrag, nach der Konigin 
zu suchen, und begibt sich zuerst nach Bharukaccha. Dort be- 
reiten sich eben gewisse Kaufmanner nach Suvannabhumi (Malacka, 
die Chersonesus aurea der Alien) zu gehen und Sagga wird im 
Schiff mitgenommen. Sie erleiden aber Schiffbruch, und Sagga 
schwimmt, sich an einem Balken festhaltend, nach dem Nagadlpa, 
wo er in einem grossen Bananenbaume die Behausung des Rokh 
vorfindet. Nach anderthalb Monaten wird er von indichen Kauf* 
mannern, die um Holz und Wasser zu holen bei der Insel gelandet 
sind, abgeholt und nach Hause gefuhrt. 

Diese Erzahlungen sind fiir die Rokh-Sage von Gewicht: in 
den spateren Vorstellungen vom Vogel Rokh wird dieser immer 
als irgendwo auf den Inseln des fernen Ozeans lebend gedacht. 
Und die Lokalitat scheint man sich im allgemeinen als irgendwo 
im fernen Osten, gerade in der Nahe der Straits Settlements und 
der Sunda-Inseln liegend vorgestellt zu haben. Demnach haben 
wir es wohl hier vom Anfang an mit Marchen, die irgendwo in 
den Hafenstadten (des siidlichen) Indiens oder eventuell auf Ceylon^ 
entstanden sind, zu tun, was die Jatakatexte an die Hand zu geben 
scheinen. Die Riesenvogel sind aber von Anfang an mit dem 
mythischen Riesenvogel Garuda der Inder identisch. 

Auf seiner zweiten Reise wird Sindbad^ in schlafendem Zu- 
stande von seiner Mannschaft auf irgend einer schonen Insel — 
wohl des indischen Ozeans, wohin ja die Seereisen der Araber 
sich zu dieser Zeit meistens richteten — verlassen. Dort bekommt 
er eiuen ungeheueren weissen Gegenstand zu sehen, der bei naherer 

1 VoL III, p. 187 if. 

2 Nach Rachid Eddin (Bibl Index . . . by H. M. Elliot I, 44) angefuhrt 
bei CoRDiER Odoricus (= Recueil de voyages X) p. 138: 'Sarandip ... is called 
in the language of Hind Sankaladip, i. e. the sleeping-place of the lion . . . and 
even the Rutch is said to be there’. 

® Ich benutze im folgenden Lane the Arabian Night’s Entertainments III 
(London 1841). Uber das Alter der Reisen Sindbad’s vgl. Walckenaer Nouvelles 
Ann ales des Voyages LlII, 6 if. 
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Musterung etwa fiinfzig Fuss im Umkreis misst und aussen ganz 
glatt und ohne Offnung ist. Auf einmal verfinstert sich die Sonne, 
was dadurch geschieht, dass ein imgeheuerer Riesenvogel geflogen 
kommt und das Licht verbirgt Sindbad glaubt mit Recht dass 
dies ein von anderen Seeleuten besprochenes Ungeheuer sein miisse: 
'I remenbered a story , . . that there is, in certain of the islands, 
a bird of enormous size, called the rukh, that feedeth its young 
ones with elephants’. Der Riesenvogel lasst sich dann auf das 
wei.sse Ding — sein Ei — nieder, Mit sonderbarer Geistesgegen- 
wart macht Sindbad seinen Turban los, kniipft sich mit demselben 
an dem Beine des Rokh fest und wird am nachsten Tage von 
dem Vogel nach einem fernen Lande gefiihrt.^ 

Dass diese Sage mit den oben angefiihrten Jatakatexten be- 
stimmte Ahnlichkeit zeigt ist offenbar: der Rokh haust offenbar 
auf einer Insel, die doch irgendwo im indischen Ozean liegen muss; 
und Sindbad wird durch den Riesenvogel selbst von dort wegge- 
fiihrt, genau in derselben Art wie im Kakatijataka der Natakuvera 
durch den Suparna zu und von der fernen Insel gefiihrt wird. 
Indem ist zu beachten, dass der Rokh hier als Vernichter von 
Schlangen dargestellt wird, was ja zu Garuda und den Suparna's 
vorziiglich stimmt, Ferner erzahlt ja Sindbad, dass der Rokh seine 
Jungen mit Elephanten fiittert; und in derselben zweiten Reise^ 
wird erzahlt, wie das Rhinozeros ihn auf sein Horn spiesst®, worauf 
dann beide durch den Rokh festgenommen^ und seinen Jungen 
als Speise gebracht werden. Dies erinnert uns unzweifelhaft an 
die Geschichte von Garuda und den zwei Riesentieren im Suparna- 
dhyaya, und obwohl natiirlich eine derartige Sage sehr wohl un- 
abhangig an verschiedenen Lokalitaten entstehen konnte, ist doch 
der Gedanke an Abhangigkeit der arabischen Erzahlung nicht 


^ Dieses Land zeigt Uberiluss an Schlangen, aber aucli an Diaraanten, die 
die Kaufmanner durch Herabwerfen von Viebkorpern, die dann durch grosse 
Adler Oder Geier heraufgeholt werden, zu erbeuten wissen. In dem trefflichen 
Buche von Hole Remarks on the Arabian Night’s Entertainments, London 1797, 
p. 54 ff. wird diese Geschichte naher beleuchtet; Hole deutet an Golcondah als 
Schauplatz dieses Abenteuers. Vgl. auch Yule Travels of Marco Polo II, 295 ff., 
der diese Vermutung bestatigt. 

* Lane L c. Ill, 22 f. 

® Dies grhndet sich auf antiker Uberlieferung, vgl. Plin. n. h. VIII, 20 ; 
Aelian Nat. An. XVII, 44; Diod. Sic. Ill, 2 (Hole Remarks on the Arabian 
Nights’ Entertainments p, 61 f). 

^ Vgl. die persische Abbildung, die bei Lane L c. Ill, 90 und Yxjle Travels 
of M. Polo II, 349 sich findet. 
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ohne weiteres abzaweisen, da ja offenbar der Rokh in naherem 
Verhaltnisse zu den Suparnasagen steht. 

Auch auf seiner funften Reise kommt Sindbad mit dem Vogel 
Rokh in Verbindung, und zwar in eine sehr unangenehme. Nach- 
dem sein Schiff von El-Basrah aus von Land zu Land und von See 
zu See passiert hat, kommt es endlich zu einer menschenleeren 
Insel, wo die Seeleute das Ei eines Rokh antreffen. Den Warnungen 
des Sindbad nicht gehorchend zerhauen sie es und toten und ver- 
zehren den jungen Vogel. Nachher kommen aber die beiden alten 
Vogel herbei, holen in ihren Krallen grosse Felsenstiicke und lassen 
sie iiber das Schiff herunterregnen, das natiirlich zerbricht. Auch 
hier halten sich also die Riesenvdgel auf fern entlegeiien Inseln — 
offenbar im Indischen Ozean — auf. HoLE^ weist diese Ge- 
schichte bei einem arabischen Schriftsteller Damiri (ti405) aus 
Bochart nach; interessanter ist, dass schon Lukian vera hist. 1. 
II, 40 von einem riesengrossen Kdnigsfischer erzahlt, dessen Ei, 
wenn es zerhauen wurde, einen jungen Vogel enthielt, der grosser 
war als zwanzig Geier.^ Schon in der antiken Welt waren also 
derartige Geschichten von Riesenvogeln nicht unbekannt.^ 

Neben diesen Geschichten aus Sindbad mag nun passender- 
weise eine aus dem Kathasaritsagara, das ja den arabischen Marchen 
in mehrfacher Hinsicht nahe steht, hier folgen. In XXVI, i 
wird erzahlt, wie der Brahmane Saktideva, der nach der goldenen 
Stadt sucht, von einem Fischer Satyavrata auf der Insel Utsthala 
ermahnt wird, mit ihm zusammen nach der Insel Ratnakuta zu 


^ 1. c. p. 144 ff. 

2 1 . C. p. 147. 

^ Der Text bei Lukian lautet folgendermassen: xspt dz to |xeaov6xTiov yalrjvvjc; 
ouTiQC fAdfloiiev 7cpoaoj%£iLavTSQ aky.oovoc, xaXia TCaiijj.epO’ei. OTaoi'wv oz s^t^xovtcc rjv 
adz^ TO 'jTsptjjLSxpov* eKSTzkei oz rj aXxomv zd 4>« O’dX'Touaa, ou ito'kb xocXiac 

xai 07] dvaizzaixiv-r] |uxpoo \xzv xaxsouae vauv xa> civ£|ju|j xoiv ‘irxspojv. or/sxo yoav 
jospdv xiva cpovyjv 'Xpoieirsvy]* ixtpdvxe^ 0 £ T^jispaQ UTcocpaivoosYjCi 

sO'SCjjjjLsO'a r^v xaXidv ayshlq. icpoasoixulav, 1% Bsvopmv oD|x 7 r£tpopr^{i.£vr|y. ste^v os 

xal (pd TrevTaudcyia, sxaaxoo auxoiv y^tou xl'B'oo •jtspi'xX'/jB'saxspov. r^^v] jisvxoi x«l 01 vsoxxot 
svooS’sv scpctivovxo %al IxpcaCov. xeXsxEai yoOv diaxdt|^avxsc sv xojv (pc5v vsoxxdv dcrrspov 
s$sxoXd({;a|xev etxoai yuicdiv dopdxepov. Es kommt mir als unzweifelhaft vor, dass 
die allgemeine Struktur dieser Erzahlung mit derjenigen bei Sindbad so ziemlich 
genau ubereinstimmt; da es nun wohl kaum denkbar ist, dass Lukian die ur- 
sprtingliche Quelle der arabischen Geschichte ware, so kann man wohl die Ver- 
mutung kaum unterdrucken, dass der Grieche und der Araber hier durch ver- 
schiedene Zwischenstufen auf eine gemeinsame Urqueile zuruckgehen, die dann 
wohl in Indian zu suchen ist. 

^ tibersetzt bei Tawney KSS. I, 220 ff. 

23 — 20218, /. Charpentier, 
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fahren, um dort nach clem Gegenstand seines Suchens Erkundi- 
gungen einzuziehen. Wie sie nun mitten im Ozean sind, bemerkt 
Saktideva in der Feme einen Gegenstand, iiber dessen Natur er 
den Satyavrata befragt; dann lautet der Text waiter so: 

tatali Satyavrato 'vadld asau deva^ vatadnmali / 
asyahtili sumahavm^ttam adhastad vadavavitikhavi // lo// 
eta^ ca parihpyaiva prade^avi iha gainyate / 
atrdvartte gaiandv^ hi na bhavaty dgamah punali l/li / 1 
iti Satyavrate tasmin vadaty evcmibuvegatali^ / 
tasydm eva pravavrte gantti<i\% tadvaha7ia9fi diU // 12 // 
tad drstva ^akiidevani so punah Satyavrato 'bravlt / 
brah^naii vina^akdlo 'ya^ dhrtivam asmdka^n dgatali //13// 
yad akasmdt pravahana^n pa&ydiraiva praydty adali^ / 

§akyate naiva roddfmTfii ca katham apy adhwid 7?iayd IjiAll 

tad dvartte gab hire Pra vaya 77 i i^irtyor ivmiane j 

ksipid evmibundkrsya ha^'maneva bally asd H IS II 

etac ca 7iaiva me dtchkhavti &ar%ra^% kasya hi sthhwn / 

dzihkharth tti ya?i 7 %a siddhas te kfcchrez^dpi maziorathdli //i6// 

tad ydvad vdraymny etad ahazn pi^avaha'^azn mandk / 

tavad asydvalainbeihdk idkhdv^ valataror drzitazn // 17// 

kaddci] jlvatopdyo bhaved bhavydkries tava j 

vidher vildsdn abdhes ca tarangdri ko hi taihayet // 1 8 // 

iti Satyavz^atasycisya dhlrasattvasya jalpatdh / 

babhuva nikate tasya iaroli pravaha^iaTyi tatali Ijigjl 

tat ksanaifh ca krtoiphdlah ^aktidevo visddhvasali / 

pphuldm agrahlc chakhdiyi tasydbdhivatabdkhinali // 20 // 

Satyavratas tu vahatd dehezia vahanena ca / 

pard7dhakalpite7idtra viveba vadavdmukhafn //21// 

Saktideva^ ca sdkhdbhih puritdiasya tasya sail / 
d§ntydpi tazvli idkhciifh nirdsah saznacintayat jj 22 // 

Tta tdvat sd ca Kaztakapurl drstd mayd purl / 
apade nasyatd tdvad dd^eiidro "py esa ndSitaJi If 23 // 
yadi vd satatanyastapadd sai^vasya znixrdhani j 
kd77iam bhagavail keiia bhajyate bhavitavyatd // 24 // 
ity avasthocitavi% tasya tatas dzitayatas tadd j 
vipraymas taniskaTtdhe dinars tat paryahlyata //25// 

^ So zu lesen statt des Sinnlosen devo bei Durgaprasad. 

^ Die Lesart bei Durgaprasad bestatigt die Vermutung bei Tawney I, 
■220 A, 3, 

® Tawney will dies ohne Not in adhah andern. 
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sayavi% ca sarvatas tasmin sa mahavihagan bahun j 
vatavfkse pravisatali §abdapuritadiktatan // 26 // 
apaiyat prthutatpaksavatadhutarnavormibhili / 
grdhran paricayaprltya kpapratyudgaman iva // 27 // 
tatdl% sakkavillndndm sa tesam paksiiidm mithali j 
mamisyavdcd sav^ldpam pattraughais chadito U 28 /j 

ka§cid dvlpdntarav^ ka§cid giriiyi kascid digantaram / 
tadahas car anas thdnam ekazkdii samavarnayat Il2gll 
eka§ ca vrddhavikagas tesdm madhydd abhdsata j 
ahaW' vihartUT^ Kanakapurim adya gato 'bhavani 1 1 $ 0/1 
prdtali piinai ca tatraiva gantdsmi carituTy, siikhain / 
sramdvahena ko 'rtho me viduragamancna hi //31 // 
ity akandasudhasarasadrsendsya paksinali / 
vacasd sdntatdpah san Chaktidevo vyacintayat //32// 
distyd sdsty eva ?iagari tatprdptyai cdyani eva me / 
updyali sitmahdkdyo vihago vdkamkrtali // 33 // 
ity dlocya ^anair etya tasya supiasya paksp^ah / 
prsthapaksdntare so dha Saktidevo vyahyata lj$^lj 
prdta§ cetas tatas tesu gatesv anyem paksisu / 
sa paksl darUtdharyapaksapato vidhir yathd l/sSlI 
dattdskando vahan prsthe ^aktidevani alaksitam / 
ksandd agacchat Kanakapurl'yyh idvjfb carittmi punali 1/ $6 jj 
tairodydndiitare tasminn upaviste vihangame / 
sa Saktidevo nibhrtaiyi tasya prsthdd avatar at !/ $7 II 

Es kehren also hier die charakteristischen Ziige der Sage 
wieder: auf einem Baume^ mitten im Meere hausen riesengrosse 
Vogel; ein Mann erleidet Schiffbruch, gelangt zur Insel und kommt 
durch seine Geistesgegenwart mit Hiilfe eiiies Vogels von dannen. 
Die ’goldene Stadt' (Kanakapurl) des Somadeva gehdrt natiirlich 
der Phantasie an; unmoglich ist aber nicht, dass hier eine freilich 
vage Reminiszenz an die goldene Chersonesus (Suvarnabhumi) des 
Jataka voliegen konnte. 

Eine ganz ahnliche Erzahlung findet sich bei einem Zeitge- 
nossen des Somadeva, dem Jainisten Devendragani, der im Jahre 
1073^ seinen Sukhabodha genannten, der Sisyahita des Santisuri 
1040) nachgebildeten Kommentar zum Uttaradhyayana beendete. 
Im Kommentare zu Uttar. XVIII, 4^ findet sich die Erzahlung, 

^ Hier wie im Jataka 360 ist dieser ein nyagrod/ia. 

2 Vgl. Verf. ZDMG. LXVII, 665 (mit Berichtigung zu Jacobi Ausg. Erz. 
p. VII). " 
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die bei Jacobi Ausg. Erz. p. 28 ff. unter dem Namen Udayana 
veroffentligt worden ist.^ In der Einleitung dieser Erzahlung tritt 
auf der Goldschmied Kumaranandl aus Campa, der nach Weibern 
ausserst liistern ist. Feen, die auf der Insel Pancaselaya im Ozean 
wohnen, beschliessen, ihn zu ihrer Wohnung zu locken und zeigen 
sich ihm in dieser Absicht. Nun verspricht Kumaranandl jenem 
Manne^ der ihn nach Pancaselaya fuhren kann, viel Geld; ein 
alter Mann unternimmt es, und sie schiffen sich ein,^ Dann setzt 
der Text fort: jahe dura'^% samtidde gao take tJmena^ bhannai: 
kvr)[ici pecchasi ? so bhanai: kivj^ pi kalnyav^ dlsai, thero bhanai: esa 
vado, sarmiddakule pavvayapae jdo ; eyassa keUhenam eym}h va/iana'ifi 
jdhii, to tiima^ amudho vade vilaggejjdsi; take Pancaselaydo 
bharundapakkhl ehinti, tesi^ juyalassa tinni pay do. ^ tao teste suite su 
majjhille pde sulaggo hojjdsi padenani appd bmidhio. to te Pattca- 
selayavjfi tiehmtL aha tari% vadaifh na vilaggesP, to eya^ vahanavii 
valayd>muhe pavisihii; tattha vinassihisi. evatyh so vilaggo nlo pak- 
khlknp, d. h.: ’wie er schon weithin im Ozean gefahren war, sprach 
der Alte: 'siehst du was?’ Er antwortete: ’was schwarzes lasst 
sich sehen’. Der Alte sagte: ’das ist ein Feigenbaum^, der am 
Ufer des Ozeans am Fusse eines Berges wachst; unter ihn her 
wird dieses SchifF fahren, dann sollst du aufpassend dich am 
Feigenbaume festhangen. Dann warden aus Pancaselaya bharu^da- 
Vogel kommen, Ein Paar von ihnen hat drei Beine. Wenn sie 
schlafen, mache dich an dem mittleren Fusse wohl fest, dich mit 
deineni Kleide festbindend. Dann werden sie dich nach Panca- 
selaya fuhren. Wenn du dich aber an dem Feigenbaume nicht 
festhaltst, dann wird dieses SchifF in das submarine Feuer geraten, 
und dort wirst du zu Grunde gehen. ’So hielt er sich fest und 
wurde von den Vogeln fortgetragen’, 

Zwischen den beiden gleichzeitigen Berichten des Somadeva 
(zwischen 1063—1081)^ und des Devendra (1073) herrscht also fast 
vollstandige Ubereinstimmung, In beiden ein Mann, der nach 

^ Ubersetzt bei J. J. Meyer Hindu Tales p. 97 ff. 

^ Zu beachten ist liier, dass bei der Lags von Campa die Falirt am natiit- 
lichsten nach den ostlichen Teilen des Indischen Ozeans sich richten muss. 

^ So nach der alteren Lesart in ZDMG. LXVII, 670. 

* Sowohl hier wie im Jataka 360 und im Kathasaritsagara steht ein Feigen- 
baum liber einem heftigen Meeresstrudei (vadava7nukha)\ nahe liegt der Ge* 
danke an den wilden Feigenbaum (ipivsdc), der in Od. XII, 103 ff. fiber dem 
Strudel des Charybdis wachst. Beides sind offenbar Schiffersageu — mehr als 
Parallelen brauch&n sie aber nicht zu sein. 

« BOuler SBWAW. CX, 545 ff. 
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einer fern entlegenen, halb mythischen Lokalitat gelangen will, 
Saktideva nach Kanakapuri, Kumaranandi nach Pancaselaka; in 
beiden mitten im Ozean ein Feigenbaum, unter dem sich die Off- 
nung des submarinen Feuers befindet^; in beiden wird das Schiff 
gegen diesen gefahrlichen Grt getrieben, und der von dem Schicksal 
begiinstigte Mann rettet sich dadurch, dass er im letzten Augen- 
blicke einen Ast des Baumes packt und sich daran festhalt — 
genau wie einst Odysseus. Auf dem Baume hausen aber grosse 
Vogel-, die gerade die gesuchte Lokalitat besuchen, und mit deren 
Hiilfe gelingt es dem kiihnen Abenteuerer den Ort, wohin er zu 
gelangen sich sehnt, zu erreichen. Nur sind es bei Somadeva 
Riesengeier (mahavihagah . . . grci/irah), d. h. Garuda’s oder Su- 
parna^s, wahrend Devendra statt dessen von Bharunda’s, die in der 
jainistischen Tradition gelaufiger zu sein scheinen^, spricht. Das 

^ Die Vorstellung voni submarinen Feuer mag wohl daraus entstanden sein, 
das man sich das Wasser der Meeres-Strudel ais kochend, siedend vorstellte. 
Die Beobachtung von submarinen Vulkanausbriichen, wo Wasser und Rauch 
hoch aufsclioss, mag vielleicht die Idee von iiber dem Strudel wachsenden 
Riesenbaumen entstehen lassen haben. Derartige Vulkane sind wohl unter den 
Sundainseln zu alien Zeiten wirksam gewesen. Die Vorstellung vom Stutenmaiil 
(vadavaimikha) bedarf aber einer naheren Untersuchung. 

* liber den bMrtmda genannten Vogel ins Reine zu kommen scheint we- 
gen der Sparlichkeit des Materials sehr schwierig zu sein; hier nur einige An- 
deutungen. In den kanonischen Texten d^r JamSiS gilt dtx bkarunda als Bild der 
Wachsamkeit (als Parallele mag darauf hingewiesen werden, dass in der Herai- 
dik der auf einem Fusse stehende Kranich dieselbe Bedeutung hat), vgl. KS. 
p, 62: bhartmda^akkhlva U'p^amatte; Uttar. IV, 6: bhdrtinda^akkkiva cara;p:l>a- 
matte. Der Grund der Wachsamkeit scheint aber in der besonderen Gestalt 
der Vogel zu liegen; sie sind namlich eine Art siamesischer Zwillinge, haben 
einen Korper, drei Beine und zwei Kopfe. Beleuchtend hierfiir ist Devendra 
zu Uttar. IV, 6: bJidrunda^akkhlva caraii:pamatte' fyathd bMrundajkaksy apra- 
mattas carati tathd tva^n aj^i ^pra^nddarahitaQ cara j vihitdnu&iltdnam asevasva j 
anyathd hi yathd bhdrunda^aksinah ^aksdntarena sahdntarvarttisddharanasam- 
bhaiJdt svaljl>am a^i 'pra 7 nddyato avasyam eva mrjyur uktam ca / ekodardh 
;pTthaggrivd anyd 7 tyaphalabhaksinah / ^ra 77 iattd hi vinasyanti bhd 7 'undd iva 
^aksinah // Nun bedeutet ja runda dasselbe wie das altere kahandha, einen 
kopflosen Torso, und wahrscheinlich deutet der Name des Vogels seine mangel- 
hafte Korperbildung an, obwohl niir die Etymologie trotz vielfachem Suchen 
leider nicht klar geworden ist Die epischen Materialien findet man bei Hopkins 
Epic Mythology p. 18 (vgl. auch Fausboll Indian Mythology p. 170) gesam- 
raelt: daraus geht hervor, dass der bhdrunda oder bhurunda, wie er auch heisst 
(in MBh. Ill, 13737 sogar bhe7'undd)^ in ganz nordlichen Landern unter den 
Hyperboraern lebt, dass er die Leichname jenes Volkes wegfuhrt und in Hoh- 
len beirdigt (missverstandene Nachrichten uber die Leichen, die den Geiern 
vorgeworfen werden, bei den Parsern?), und dass er menscbliches Gesicht hat 
(wie Garuda) und sehr schon singt Daneben treten diese Vogel in MBh. Ill, 
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Hingeraten auf eine einsame Insel des Ozeans und die Rettung 
durch Hiilfe eines Riesenvogels ist aber ein Zug der Sage, der 
aus dem alten Jataka her teils nacli Sindbad, teils nach den Sagen 
der indischen Novellisten, wie Somadeva und Devendra, fiihrt, 
Alte SchiiYermarchen aus dem Indischen Ozean, die sich beharr- 
lich in der phantastischen Literatur verschiedener Volker erhalten 
haben. 


12244 iinter anderen Ungeheuern aucli auf den leichenbestreuten Schlacht- 
feldern auf. Ich mache in diesem Zusanimenhang auf eine nicht bcachtete Stelle 
bei dem venetianisclien Reisenden Niccoid Conti, der im Jahre 1444 nach einer 
mehr als zwanzigjahrigen Reise nach Indien, Ceylon, Sumatra, Java und Sud- 
china nach seiner Vaterstadt zuruckkehrte. Die Stelle findet sich bei Major 
India in the fifteenth century (= Works issued by the Hakluyt Soc. XXII), 
London 1857, p, 32 f. und lautet folgendermassen: *He Niccol6 Conti) says 
that on the boundaires of Central India there is a unique bird called semenda^ 
in the beak of which there are, as it were, several distinct pipes with many 
openings. When death approaches, this bird collects a quantity of dry wood 
in its nest, and, sitting upon it, sings so sweetly with all its pipes that it at- 
tracts and soothes the hearers to a marvellous degree; then igniting the wood 
by happing its wings, it allows itself to be burnt to death. In a short time a 
worm is produced from the ashes, and from this worm the same kind of bird 
is again produced. The inhabitants have made a pipe of admirable sweetness 
for singing, in imitation of the bill of this bird ; and as Niccolb admired it very 
much, they told him the origin of it in the manner in which I have narrated 
it’. Leicht erkennbar ist hier die antike Phonixsage, woruber vgl. z. B. Bo chart 
Hierozoicon ed. Vecsey II, 398 ff,; Williams As. Res. 11 , 689; Lauchert Gesch. 
d. Physiologus p. 10 ff.; Johansson Solfageln p. 72 u. a.; dass diese Sage aucb 
indische Wurzeln haben kann, mbchte ich glauben, kann es aber hier nicht 
weiter ausfuhren. Der Vogel semenda — dtr Name soli nach Bochart- Vecsey 
Hierozoicon II, 402. 424, der aucb N. Conti anfuhrt, den er aus Poggio Brac- 
cioLiNi De Varietate Fortunas 1 . IV kannte (da aber dieses Werk erst durch 
Abbd Oliva in Paris 1723 gedruckt wurde, muss wohl Bochart die Ausgabe 
bei Ramusio Navigationi et Viaggi I, 344 F, Venedig 1613, benutzt haben, der 
seinerseits eine portugisische Ubersetzung von N. Conti zu Grunde gelegt hatte, 
vgl. Major 1 . c. p. LX £), freilich ’Salamander’ bedeuten — hat aber ’in the 
beak . . . several distinct pipes', was ja eine missverstandene Notiz von den 
zwei Kopfen des bhdrunda sein konnte; er lebt ’on the boundaries of Central 
India’, d. h. wohl im Norden, und singt sehr suss, was alles zu den epischen 
Nachrichten fiber den bhdrunda stimmt. 

Irgendwelche Sicherheit ist ja ja hier nicht zu erlangen — die Stelle scheint 
mir aber interessant genug, uni in diesem Zusanimenhang vorgetragen zu wer- 
den. Tatsfichlich konnte es sich aber hier um verschwommene Anspielungen 
auf den sogenannten ’hornbill’ (Buceros rhinoceros) handeln, der bei Odoricus 
von Pordenone als ein auf Ceylon lebender Vogel mit zwei Kopfen beschrieben 
wird, vgl. CoRDiER Voyage en Asie de Odoric de Pordenone (Recueil de voy- 
ages X, Paris 1891) p. 234 £; Yule-Cordier Cathay and the way thither® II, 173 
(Hakluyt Soc, Publ. sen II voi. XXXIII, London 1913). 
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Sonderbarerweise kriegen wir von ganz anderer Seite einen 
Bewets dafiir, dass die alten im Jataka und Kathasaritsagara, bei 
Sindbad und Devendra erzahlten Schiffersagen in weit spaterer 
Zeit im Volksmunde lebendig waren, wobei es gleichgiiltig sein 
mag, ob sie aus indischer tJberlieferung geholt oderjn anderer 
Weise erhalten worden waren. Der Jobanniterritter PiGAFETTA, 
der Magellan auf seiner Weltumsegelung begleitete und nachher 
eine Schilderung derselben niederschrieb, erzahlt bei der Be- 
schreibung der Fahrt voriiber Borneo folgendes^, was fast wie 
eine Ubersetzung aus Somadeva ansieht; ’they^ also related to 
us that beyond Java Major® towards the north of the gulf of 
China, which the Ancients named the Sinus magnus, there is an 
enormous tree named Campangaughi^, in which dwell certain birds 
named Garuda, so large that they take with their claws, and carry 
away flying, a buffalo, and even an elephant, to the place of the 
tree, which place is called Puzathaer. The fruit of this tree is 
called Buapangaughi, and is larger than a water-melon. The 
Moors of Burne, whom we had with us in the ships, told us that 
the had seen two of these birds, which had been sent to their 
king^ from the king of Siam. No junk, or other vessels, can 
approach this tree within three or four leagues, on account of the 
great whirlpools, which the water makes there. They related to 
us, moreover, how in a wonderful manner what is related of this 
tree became known, for a junk, having been carried there by the 
whirlpools, was broken up, and all the seamen perished, except 
a child, who attached himself to a plank, and was miraculously 
borne near the tree, upon which he mounted. There he placed 
himself under the wing of one of these birds, which was asleep, 
without its perceiving him, and next day the bird having taken 
flight carried him with it, and having seen a buffalo on the land, 
descended to take it; the child took advantage of the opportunity 
to come out from under its wing, and remained on the ground. 
In this manner the story of these birds and of the tree became 
known, and it was understood that those fruits, which are fre- 
quently found in the sea, come from that place . 

Eine vollstandigere Ubereinstimmung mit den altereren Ver- 

^ PiGAFETTA Voyage of Magellan (= Hakluyt Soc. LII) p. IS4 f- 
2 D. h. malaiiscbe Seeleute aus Borneo. 

® Sumatra. 

Note: i. e. ^the place of the wind, ^ ^ 

® Der Konig von Nord-Borneo hiess nach Pigafetta’s Angabe Stripada. 
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sionen dcr Sage und einen besseren Beweis fur das Fortleben und 
die Popularitat derselben wird man wohl kaum verlangen konnen. 

Zwischen der Zeit der indischen Erzahlungen, die ich oben 
angefuhrt habe und der des PiGAFETTA liegen aber in zeitlich 
und lokal von einander wait getrennten Quellen Zeugnisse iiber 
die auf fernen Inseln des Ozeans hausenden Riesenvogel und ihre 
Eigenschaften vor, von denen ich hier einige anfiihren werde, in 
dem ich nur bedauern kann* dass meine sehr beschrankten Kennt- 
nisse der orientalischen Literaturen es absolut verhindern, eine 
derartige Sammlung einigermassen vollstandig zu geben. 

Im Jahre 1159 oder 1160 begab sich der spanische Jude, 
Rabbi Benjamin von Tudela, auf eine etvva vierzehnjahrige 
Reise, die sich iiber den grossten Teil der damals bekannten Welt 
erstreckte, und deren Zweck gewesen zu sein scheint, die Anzahl 
und den Zustand aller jxidischen Versammlungen kennen zu lernenj 
Uber den Ozean ostlich von Ceylon berichtet er dabei folgender- 
massen^: ’From thence^ the passage to China is effected on forty 
days .... (through the) Sea of Nikhpa. Sometimes so violent 
storms rage in this sea that no mariner can reach his vessel 
. . . Many vessels have been lost in this way, but people have 
learned how to save themselves from this fate by the following 
contrivance: the take bullock’s hides along with them, and when- 
ever a storm arises and throws them into the sea of Nikhpa, they 
saw themselves up in the hides, taking care to have a knife in 
their hands, and being secured against the sea water, they throw 
themselves into the ocean; here they are soon perceived by a 
large eagle called griffin, which takes them for cattle, darts down, 
takes them in his gripe and carries them upon dry land, where 
he deposits his burden on a hill or in a dale, there to consume 
his prey. The man, however, now avails himself of his knife 
therewith to kill the bird, creeps forth from the hide and tries to 
reach the inhabited countries. Many people have been saved by 
this strategam’. 

Diese Geschichte ahnelt ja insoweit den oben angefiihrten 
Erzahlungen, als die Riesenvogel auch hier im ostlichen Teile des 
indischen Ozeans leben, und dass schiffbriichige Leute durch sie 
die Mittel erreichen, wieder nach ihrer Heimat zu kommen. Woher 
der Rabbi seine Geschichte, zu der ich sonst keine genaue Paral- 

^ Vgl. Major India in the Hfteentb century p. XLV ff. 

2 Travels of B'enjamin of Tudela ed. Asher, London 1840, I 34^ f. 

® Ceylon. ’ 
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lele kemne^, bezogen hat, kann leider nicht naher angegeben 
warden, 

Einer der grossten arabischen Reisenden, der Scheikh Abu- 
Abdallah Mohammed Ibn ’^Abdallah Al-Lawatl At-TandjI, gewohn- 
lich genannt Ibn Battuta, der im Jahre 1324 von seiner Vater- 
stadt Tanger aus abreiste und nachher etwa dreissig Jahre aiif 
Reisen in Afrika und Asien verbrachte, verlegt die Heimat des 
Riesenvogels Rokh ebenfalls nach dem ostasiatischen Arch! pel; 
er erzahlt namlich^, dass er, als er sich zwei Tagesreisen von 
Sumatra entfernt befand, etwa zehn Meilen vor sich im Meere 
einen Berg zu sehen glaubte; nachher erhob sich aber der Berg 
und man erblickte zwischen ihm und dem Wasser den Himmel. 
Die Seeleute warden sehr erregt und nahmen von einander Ab- 
schied; auf die Frage Ibn Battuta’s erwiderten sie, es ware der 
Rokh, und wenn er sie zu sehen bekame, wmrde er sie alle zu 
Grunde richten. Doch, meint der fromme Mann, ’ensuite le Dieu 
tres-haut nous fit la grace de nous envoyer un bon vent, qui nous 
detourna de la direction du Rokh; nous ne le vimes done pas et 
ne connumes pas sa veritable forme’. Nach der Ansicht Yule’s'*^ 
liegt hier ein optisches Phanomen vor, das eine Insel iiber dem 
Horizont erscheinen lasst. Dem sei, wie ihm wolle; fur uns ist 
hier die Hauptsache, dass es Ibn Battuta als ganz natiirlich vor- 
kam, hier in der Nahe der Sunda-Inseln die Heimat des unheim- 
lichen Riesenvogels zu finden. 

Yqle^ hat unzweifelhaft recht, wenn er sagt: ’the Archipelago 


1 Dass die Vogel bier im Haute eingenahte Menschen heraufholen erinnert 
ja ein wenig daran, wie Sindbad sich auf der aweiten Reise aus dem Tale der 
Diaraanten und Sebiangen errettete, Diese Geschichte, die von Edrisi, CXazwini 
und Marco Polo bis auf Jul. C/RSAr Scaliger wiederbolt erzahlt wird, ist 
sehr alt, da wir sie schon bei Epiphanius, Bischof von Salamis in Cypern(d‘ 403 )» 
in dem Werke ’De XII lapidibus rationali sacerdotis infixis’ vorfinden, vgl. Hole 
Remarks on the Arabian Nights’ Entertainments p. 54 ff-i Yule Travels of Marco 
Polo II, 298 u. a. Genau dieselbe Geschichte wie die des Benjamin von Tu- 
dela wird iibrigens in einem lateinischen Poem ’De varia fortuna Ernesti Ba- 
varise duds’ vom AnHng des 13. Jahrh. erzahlt; es findet sich bei Martene und 
Durand Thesaurus novus Anecdotorum III, 353 ff. (mir nur aus Yule L c. II, 
351 ff. bekannt). 

2 Ibn Battuta ed. Defremery et Sanguinetti IV, 305 £ Die neue Ausgabe 
eines Teils der Ubersetzung von Ibn Battuta in Yule-Cordier Cathay and the 
way thither* vol. IV ist .in 1916 erschienen, kam aber erst nach Abschluss 
111 eines Manuskriptes hierher. 

® Travels of Marco Polo II, 352. 

* 1. c. II, 352. 



362 

was perhaps the legitimate habitat of the Rukh, before circum- 
stances localised him in the direction of Madagascar’. Wahrend 
namlich die alteren indischen und arabischen Zeugnisse und ver- 
schiedene andere Verfasser bis auf Ibn Battuta und PiGAFETTA 
die Heimat des Ungeheuers gerade in den ostlichen Teilen des 
Indischen Ozeans urn die Sunda-Inseln herum verlegen, werden 
wir im folgenden sehen, dass ihn andere Autoren von nicht ge- 
ringerem Gewicht auf der Sudostkiiste Afrikas oder auf Mada- 
gaskar hausen lassen wollen. YULE scheint diesen Wechsel der 
Lokalitat in irgend einer Weise mit einer Notiz bei QazwinP 
verknilpfen zu wollen; diesem gemass lebt im Indischen Ozean 
ein Vogel solcher Grosse, dass, wenn er gestorben ist, die Halfte 
seines Schnabels als Schiff verwendet wird, und der einen Ele- 
phant ebenso leicht in die Luft hebt wie der Habicht eine Mans. 
Da er aber einmal eine Braut gerade bei der Hochzeit entfuhrte^, 
wurde er von dem Propheten Hamdallah verflucht, und Allah ver- 
wies ihn nach einer unerreichbaren Insel ’in the Encircling Ozean’. 
Wie viel oder was der letzte Teil dieser Notiz zu bedeuten hat, 
vermag ich nun leider nicht zu beurteilen. 

Marco Polo, der in den Jahren 1271 — 1295 Asien bereiste®, 
berichtet in III, 33 von der Insel ’Madeigascar’, liber die er aber 
z. T. hochst verworrene Notizen gibl."^ Doch war ihm die miihe- 
volle und gefahrliche Passage durch den Kanal von Mozambique 
nicht unbekannt; weiter erzahlt er: ’tis said that in those other 
islands to the south, which the ships are unable to. visit because 
this strong current prevents their return, is found the bird Gryphon, 
which appears there at certain seasons. The description given of 
it is however entirely different from what our stories and pictures 
make it. For persons who had been there and had seen it told 
Messer Marco Polo that it was for all the world like an eagle, 
but one indeed of enormous size; so big in fact that its wings 
covered an extant of 30 paces, and its quills were 12 paces long 
and thick in proportion. And it is so strong that it will seize an 
elephant in its talons and carry him high into the air, and drop 
him so that he is smashed to pieces; having so killed him the 


^ Gildbmeister Scriptorom Arabum de rebus Indicis loci et opuscula in- 
edita, Bonn 1838, p. 220. 

2 Hat dies mit der Entfiihrung der Konigin durch den Suparna in den 
Jatakas 327 und 360 (oben p. 3501.) irgend etwas zu tun? 

8 Yule L c. I, pp. XLIX-LIV. 

^ Yule L c. II, 345 If. 
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bird gryphon swoops down on him and eats him at leisure. The 
people of these islands call the bird Rue, and it has no other 
name. So I wot not if this be the real gryphon, or if there be 
another manner of bird as great. But this I can tell you for 
certain, that they are not half lion and half bird as our stories 
do relate; but enormous as they be they are fashioned just like 
an eagle. 

The Great Kaan sent to these parts to enquire about these 
curious matters, and the story was told by those who went thither. 
He also sent to procure the release of an envoy of his who had 
been despatched thither, and had been detained; so both those 
envoys had many wonderful things to tell the Great Kaan about 
those strange islands, and about the birds I have mentioned. 
^[They brought (as I heard) to the Great Kaan a feather of the 
said Rue, which was stated to measure 90 spans, whilst the quill 
part was two palms in circumference, a marvellous object! The 
Great Kaan was delighted with it, and gave great presents to 
those who brought it]’. 

So lautet die Geschichte bei Marco Polo, der wohl durch 
seine grosse Autoritat machtig fiir die Ausbreitung derartiger 
Geschichten im mittelalterlichen Europa wirkte.® Warum er, der 
gerade die Sunda-Inseln und Siidindien besucht hatte, die Rokh- 
Sage in den Siidosten Afrikas verlegte, scheint mir nicht aufge- 
klart zu sein. Zu beachten ist jedenfalls, dass er den Riesenvogel 
als einen wirklichen Vogel, nicht als einen mischgestaltigen Greif 
betrachtete; auch verlegt er seine Heimat auf die entlegensten 
Inseln in die Nachbarschaft der Meeresstrome, die kein Schiff zu 
befahren wagte. Es scheint sich auch hier die kluge Bemerkung 
des Mas'UDI Les Prairies d’or IV, 16® zu bestatigen, dass, in 
welches Land er auch kam, die Leute glaubten, dass der Angka 
(Greif) so fern wie immer moglich von ihrem Lande lebe. 

Der Dominikanermonch JORDANUS, der zweimal (etwa urn 
1321 — 1324 und urn 1330) Siidindien besuchte und als Bischof 
von Columbum (Quilon) wirkte, verlegt sonderbarerweise auch die 

^ Das folgende, das in Klammern gesetzt ist, findet sich bei Ramusio, nicht 
aber in dem altesten, altfranzosischen Texte. 

2 Zweifler gab es wohl auch, aber wahrscheinlich wenige; in der Neuzeit 
wurde das anders. So bezeichnet z. B. Paludanus (= P. van Broecke) bei van 
Linschoten (= Works issued by the Hakluyt Soc. LXX) I, 21 die Geschichte 
bei Marco Polo schlechthin als eine Fabel. Dass er aber absichtiich gelogen 
hat, darf niemand behaupten. 

8 Bei Yule 1 . c. II, 349 f. 
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Heimat des Rokh iiach der Ostkiiste Afrikas. In seinem kleinen, 
aber interessanten Werke ’Mirabilia descripta’ weiss er iiber India 
tertia («= Afrika siidlich von Abessinien) folgendes zu erzahlen^: 
’in this India Tertia there are certain birds, which are called Roc, 
so big that they easily carry an elephant up into the air. I have 
seen a certain person who said that be had seen one of these 
birds, one wing only of which stretched to a length of 8o palms’. 

Yule^ fiihrt endlich aus der Landkarte des Fea Mauro 
(1459) eine Geschichte an, die sich dort in der Nahe des Cavo 
de Diab (vll. = Cap Corrientes) eingeschrieben findet Danach 
ware im Jahre 1420 ein Schifif von dem Cavo de Diab von dem 
Sturm 40 Tage lang in siidwestlicher Richtuiig etwa 2000 Meilen 
gefiihrt worden und dann zurlickgekehrt. Wie sie dann landeten, 
urn Wasser zu holen, fanden sie ein Ei des Vogels ChrocJio ’de 
la grandeza de una bota d'anfora’, was nach YULE etwa T08 
imperial gallons’ sein wiirde. Die Grosse des Vogels ist eine der* 
artige, dass es zwischen den Flligelspitzen etwa 60 Schritte misst ; 
mit Leichtigkeit kann er einen Elefanten in seinen Krallen durch 
die Luft tragen. Auch hier finden wir also die Rokh-Sage nach 
Afrika verlegt. 

Ich kann das Rokh-Motiv hier nicht waiter verfolgen, glaube 
aber wenigstens eine so ziemlich reprasentative Sammlung von 
Zeugnissen aus verschiedenen Quellen und Zeiten fiir die Beliebt- 
heit desselben angefiihrt zu haben. Ich glaube dargelegt zu haben, 
dass die Rokh-Sage in Indian wurzelt, wo wir sie in ihren An- 
fangen in den Jatakas vorfinden; von diesem Lande aus hat sie 
sich zu den Arabern, den Ostasiaten^ und den Europaern ver^ 
breitet Dabei mag auch beachtet warden, dass otfenbar unter 
anderen orientalischen Volkern — und mdglicherweise schon im 
klassischen Altertum^ — selbstandige Traditionen von Riesen- 

^ Yule The Wonders of the East by Friar Jordanus (= Works issued by 
the Hakluyt Soc. XXXI), London 1863, p. 42. 

2 Travels of Marco Polo II, $50. 

^ Vgl. die oben angefulirte Geschichte aus Pigafetta. Wie friih derartige 
Sagen nach Europa kamen, kann naturlich nicht fixiert werden. Zu beachten ist 
aber, dass weder der Physiologus {2, Jahrh.) noch Cosmas Indicopleustes (6. 
Jahrh.) irgendwas von dem Rokh wissen. Aber in dem Alexanderroman des 
sogenannten Psendo-Callisthenes (dem Werk des Julius Valerius, das nach 270 
n. Chr. geschrieben zu sein scheint, Teuffel Gesch. d. r6m. Lit.«, III, 208) II, 
41 reitet Alexander auf dem Riicken eines Riesenvogels, der mit rohem Fleisch 
gefuttert wird, vgl. Tawney KSS. I, 572. II, 41 n. Ein derartiges Buch kann 
sehr wohl indisches Material enthalten. 

* Ich denke dabei an die oben p. 353 angefulirte Stelle aus Lukianos. 



vogeln vorlagen, die wohl z. T. mit der Rokh-Sage vermischt 
worden sind. Charakteristisch fur den hier kurz behandelten Sagen- 
kreis ist aber vor allem, dass die Riesenvogel auf einem Baume, 
der in einer Insel in den gefahrlichsten Gegenden des ostlichen 
Ozeans stand, gedacht wurden; dass sie, wenn auch ihre Grosse 
sonst in sehr verschiedener Weise angegeben wird, einen Elefanten 
Oder ein Rhinozeros^ mit Leichtigkeit in ihren Krallen fortschleppen 
konnten; endlich dass ein Abenteuerer durch irgend einen Zufall 
an ihren Wohnort kommt, von wo er sich gerade durch die Hiilfe 
eines der Ungeheuer zu retten weiss. Alles zusammengenommen 
liegt offenbar hier eine sehr alte, auf indischem Boden enistandeyie ^ 
den Ostefi des IndiscJmi Ozeans betreffende Schiffersage vor, die 
sich von dort aus weiter verbreitet zu haben scheint.^ 

Zum Schluss mag hier in der allergrossten Kiirze daran er- 
innert werden, dass man oft geneigt gewesen ist, fur die Ent- 
stehung der Rokh-Sagen einen tatsachlich existierenden Grund 
ausfindig zu machen. So hat z. B. Ludolf^ die Sache ziemlich 
ausfiihrlich diskutiert : er fiihrt zuerst verschiedene arabische Quellen 
an und verweist dann aufBoCHART, PAULUS Venetus (= Marco 
Polo) und Benjamin von Tudela. Aus Johannes dos Santos^ 
Hist. Aethiopise orientalis regni Sofale e regione Madagascar P. 
I, 1 . I, c. 24 fuhrt er an, dass bei Mambona in Ostafrika ein riesen- 
hafter Raubvogel einen grossen Affen entfiihrt und gefressen habe, 

■ Th:6vEN0T Remarques sur les relations d’Ethiopie des PP. Lobo 
et Tellez p. 4 fuhrt aus den Berichten verschiedener Missionare 
derartige Geschichten an. Schliesslich weist Ludolf auch auf 
amerikanische Geschichten von riesenhaften Kondoren hin, wie 
z. B. Garcilasso DE la Vega Commentarios reales VIII, 19 
tatsachlich erzahlt, dass solche Vogel Kinder von 10—12 Jahren 
entfiihrt hatten. Selbst meint Ludolf offenbar, dass gerade der- 
artige Berichte von Riesenvogeln, ins Ungeheure vergrossert den 
Stoff fur die Rokh-Sagen abgegeben haben. 

Andrerseits will z. B. Geoffroy S:t-Hilaire^ in dem aus- 
gestorbenen Aepyornis, dessen Eier man in Madagaskar gefunden 


^ Vgl. auch Boca ART* Vecsey Hierozoicon d, 295 £: ' 7 'ttch avis monochero* 

tern vicissim sursum attollere creditur’. 

2 Auch in China und Japan scheint es Rokh-Sagen zu geben, die hier nicht 
weiter verfolgt werden kannen; vgl. Yule Tavels of Marco Polo II, 354 - 
8 Commentarius in Hist. Aethiopicam, Frankfurt 1691, p. 163 if. 

* Mir nicht weiter bekannt. 

® Ann d. Sciences naturelles S6r. Ill: I 4 ; P- 213. 
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hat, ein Urbild des Rokh sehen. Misslungen scheint mir dies schoa 
deswegen, weil es sich doch um einen Raubvogel handeln muss, 
was der Aepyornis ja nicht war. Ubrigens gehort die eigentliche 
Rokh-Sage Indien an. 

Obwohl ich es natiirlich nicht fur unmoglich halte, dass hie 
imd da natiirliche Phanomena 2ur Ausbildung der Vorstellung von 
Riesenvogeln beigetragen haben konnen^ so glaube ich doch 
daran festhalteii zu dlirfen, dass wir es jedenfalls bei der eigent- 
lichen Rokh-Sage mit dem leeren Spiel der Phantasie zu tun ha- 
ben, und zwar mit einer an solcher so ausserordentlich reichen 
alten Schiffersage. 


2. Die Sage von Kadru und Vinata mit dem, was in Zu- 
sammenhang damit behandelt werden musste, habe ich jetzt ab- 
gefertigt und komme zu der zweiten Abteilung der Suparnasagen, 
die zugleich den eigentlichen Kernpunkt derselben bildet, der Sage 
vom So 7 naraub, Was nun diese betrifft, so sind oben im Kap, II 
die Version des Rigveda, im Kap. Ill die Versionen der spateren 
Veden und der Epen und im Kap. IV der Suparnadhyaya be- 
handelt Worden. Die indischen Materialien liegen dort einiger- 
massen vollstandig vor. Was die Verhaltnisse dieser Sage zu 
ausserindischen Mythen und ihre eventuelle indogermanische Grund- 
lage betrifft, so sind diese in erschopfender Weise von KUHN^ 
und in neuester Zeit von JoHANSSON^ behandelt worden, und ich 
habe zu dem, was diese Forscher ausgefiihrt haben, nichts hinzu- 
zufiigen.^ Zu den Ausfuhrungen Kuhn’s hat JOHANSSON hinzu- 
fiigen konnen geglaubt, dass der soinaraubende Adler des Rig- 
veda IV, 26—27 eigentlich kein anderer ist Visnu; z. T, bin 
ich wohl mit seinen Resultaten einverstanden, glaube aber, dass 
die Gestalt des Visnu in ihrer Ganzheit einer erneuten Behand- 
lung imterzogen werden muss, was aber ganz und gar ausserhalb 
des Gebietes meiner jetzigen Untersuchungen liegt. Ich werde 
demnach hier nicht weiter uber den eigentlichen Somaraub handeln, 
sondern werde in diesem Abschnitte hauptsachlich auf drei Neben- 


^ Amerikanische Berichte von Kondoren, wie sie Ludolf anflihrt, konnen 
ja jedenfalls nicht mit in Betracht kommen. 

Flerabkunft^ p. 118 ff. 

^ Solfagein p. 21 — 73. 

^ VgL anch meinen Aufsatz in WZKM. XXV, 290 ff, der mit der Arbeit 
JoHANSsoN^s nahe zusammenhangt. 
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episoden, die der Suparnadhyaya mit dieser Sage verkniipft, kurz 
eingehen. Es sind dies die folgenden: 

a, Garuda wid die beiden Ungeheuer (Sup. 13, i — 15, 5). 

b. Garuda und die Nisadds (Sup.' 16, i — 18, 6). 

c> Die abgeschossene Feder des Garuda (Sup. 27, 5 — 28, i).^ 


a. Wenn Garuda es um seiner Mutter willen unternimmt, den 
Soma aus dem Himmel der Gotter herunterzuholen, fragt er sie 
zuerst, wo er dann Nahrung finden kdnne, um sich fur die ge- 
fahrliche Fahrt zu stMcen.^ Vinata weist ihn dann auf einen 
Berg, auf dessen Spitze ein Teich sich befindet, in und bei welchem 
zwei Ungeheuer sich aufhalten, ein Riesenelefant und ein Wasser- 
tier, wie ich glaube^, urspriinglich einfach ein Wasserelefant (jalebha 
Oder jalahastin), obwohl es spater als Schildkrdte, Krokodil oder 
Krabbe aufgefasst worden ist. Diese moge er nehmen und sie 
auf dem Rauhina-Baume verzehren.^ Wie sich die Geschichte 
weiter entwickelt, haben wir oben’^ gesehen, und das braucht hier 
nicht nochmals erwahnt zu werden. 

tiber die beiden Ungeheuer, die in bestandiger Feindschaft 
mit einander leben, hat das Mahabharata® eine weitlaufige Ge- 
schichte ausgesponnen, die darauf ausgeht, dass sie in einer friiheren 
Existenz Briider waren, die in Streit mit einander gerieten, einen 
Streit, der sich auch durch die nachste Existenz fortsetzt — ein 
in der altindischen Literatur nicht vereinzeltes Thema. Davon 
findet sich aber in der alteren Quelle kein Wort; ob sie von dem 
Verfasser des Suparnaabschnittes des Mahabharata frei erfunden 
Oder an einem alteren Muster kopiert worden ist, ist nicht zu ent- 
scheiden und hat auch nicht die geringste Bedeutung. Dass nun 
Garuda die beiden Ungeheuer in seine Krallen packt und sie mit 
sich fortschleppt, darf ja von Anfang an als ein Beweis seiner 
Riesenstarke und -grdsse gelten; nachher ist dieser Zug aber fiir 
die Sage typisch geworden: Er ging auf die Rokh-Sage ixber, 
wie wir oben zur Geniige gesehen haben; es gilt immer als ein 


^ Vgl. Kuhn Herabkunft^ p. 180 ff. 
^ Sup. 12, 5. 

3 Vgl. oben p. 236 f. 

^ Sup. 13, I — 2. 4—5. 

^ Vgl. p. 234 

0 I, 1340 ff. 
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charakteristischer Zug des Vogels Rokh, dass er mit Leichtigkeit 
einen Elefanten in die Luft zu heben vermag, dass er mit Elefan- 
ten seine Jungen fiittert. Und wenn Sindbad^ davon berichtet, 
wie der Rokh das Nashorn mit dem Elefanten zusammen, deren 
ewige Feindschaft durch klassische Quellen bezeugt ist, in seine 
Krallen nimmt und rait ihnen fortfliegt, so sehen wir darin, wenn 
nicht mehr, so wenigstens eine ausgezeichnete Parallele zu dem 
hier behandelten Abschnitte des Suparnadhyaya.^ Wir haben 
also in dieser Episode einen Zug, der die gesamte Uberlieferung, 
von der spatvedischen Quelle aus bis in die mittelalterliche Lite- 
ratur durchgeht, 

Garuda fiiegt mit seiner Beute zu dem Riesenbaume Rauhina, 
wo sich die Asketen verschiedener Arten, iiber die idi oben 2 ge- 
sprochen habe, aufhalten. Dieser Baum ist wohl unzweifelhaft als 
ein Nachkomme jenes Weltbaumes^ zu betrachten, in dem in der 
mythologischen Uberlieferung der Inder, Perser und anderer Volker 
der Vogel mit dem Unsterblichkeitstrank bisweilen nistet.® Als 
ein letztes Uberbleibsel derselben sind wohl der 6W;;/<^/z-Baum, 
auf dem Garuda in Sup. 31, i nistet, der .?m^^3:/z-Baum des Jataka 
327, der nyagrodha''^di\xm des Jataka 360 und der grosse Feigen- 
baum mitten im Ozean, wo der Rokh bei Somadeva u. a. seine 
Aufenthalt hat, aufzufassen. Im KSS. LIX, 37® kommt offenbar 
auch eine Reminiszenz desselben vor, obwohl nicht in direkter 
Verbindung mit Garuda, indem es dort heisst: 

Himavannikaie 7 'ajamt asty eko rohinltaruli / 

amnaya iva digvydpibhuriiakhdMadvijali Jj 

Und in der oben'^ angefiihrten Sage des siamesischen Nanduka- 


’ Vgl. oben p. 352. 

® Um 2u wissen, ob dies mehr ist als eine blosse Parallele, ware es 
wunschenswert zu wissen, wie alt die antike Uberlieferung von der Feindschaft 
zwischen Elefant und Nashorn eigentlich ist. Icli erinnere mich irgendwo etwas 
dariiber gelesen zu haben, habe aber leider die Stelle jetzt nicht mehr prasent. 
Wenn Plin. n. h. VIII, 20 die alteste Stelle ware, ware indischer Einfluss ja gar 
nicht ausgeschlossen. Bel den Indern spielt aber das Nashorn fast keine Rolle. 

® Vgl. p. 332 ff. 

^ Vgl. Johansson Sol%eln p. 67. 

® Vgl. Kuhn Herabkunft’ p. 124 ff. und auch v. Schroeder Festschr. E, 
Kuhn p. 59 ff. 

« Tawney KSS. II, 19. 

^ Vgl. p. 309 f. 
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pakkaranam vom Phaya Khruth (= Garuda) ruht sich dieser auf 
seinem ra/A^V-Baum aus, der wohl nicht gut von unserem rauhina 
getrennt warden kann. 

Was fur einen Baum wir unter rauhina zu verstehen haben, 
dariiber scheinen die Quellen nicht einig zu sein.^ Nach Trik. 11 , 
6, 39; Plar. 183; Ujjval zu Unadis. 2, 55 soil darunter 'Sandel- 
baum' verstanden werden, wahrend es Nilakantha zu MBh. I, 1381 
mit vata ’Feigenbaum’ glossiert, was eigentlich besser zu sein 
scheint. rohhyi ist wohl (= rohita(ka)) der Baum Andersonia Ro- 
hitaka Roxb. Daneben kommt nun das Wort rauhina- in RV. 
I, 103, 2; II, 12, 12 vor, wo es nach der Meinung der Kommenta- 
toren und Erklarer N. pr. eines von Indra besiegten Unholdes 
sein soil; in Nigh, i, 10 steht nun aber rauJm],a- als das fiinfzehnte 
der dreissig meghanamani, wozu man Devaraja Nir. I, p. 66 , 15 ff. 
nachlesen mag, der es entweder aus Wohi antariksanz oder Wohina 
indrah . . . arohati megham indrali svavahanatvat herleitet. Jeden- 
falls hat wohl das Wort des Rigveda rait dem unsrigen nichts zu 
tun, wenn wir nicht wirklich die Erklarung des Nighantu gutheissen 
wollen; denn nach dem was KuHN^ iiberzeugend dargelegt hat, 
scheinen Wolke und Weltbaum unzweifelhaft in Verbindung mit 
einander zu stehen. Soviel darf jedenfalls als gesichert gelten, 
dass wir in dem riesengrossen Rauhina-Baume des Suparnadhyaya 
eine Spur des Weltbauraes zu sehen haben — weiter kommen wir 
hier aber wohl kaum. 

b. Nachdem nun Garuda die beiden Ungeheuer verzehrt hat, 
fiihlt er sich doch immerhin nicht satt und fragt seine Mutter nach 
weiterer Nahrung (Sup. 15, 5)^; diese rat ihm das grosse Volk 
der Nisada's (Sup. 16, 2), die nach MBh. I, 1340 ff. mitten im 
Ozean wohnen und nach dem Sup. die brahmanische Gesetzordnung 
nicht kennen, zu verzehren, was Garuda auf ihr Geheiss hin 
auch tut. 

Die Nisada’s kommen schon in den Yajurvedatexten^ vor, 
und das Ait. Br. VIII, ii, 8: yatha ha va idant nisada va selaga 
va papakrto va vittavantam purusam aranye grhUvd kartam an- 
vasya vittazn dddya dravanti rechnet sie unter dem Gesindel der 
Wegelagerer und Strassenrauber auf, Nach Aupamanyava bei 

^ Vgl, auch oben p. 176 A. i. 

® Herabkunft^ p, 13 1 ff. 

^ Im MBh. ist ja die Ordnung der Episoden eine verschiedene, was aber 
hier keine Rolle spielt, 

^ TS. IV, 5, 4, 2 i MS. II, 9, s'; KaLh. XVII, 13; VS. XVI, 27. 

24 — 20218 . /. Charpentier. 
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Yaska Nir. 3, 8 sind unter den pafica janali die vier Kasten (catvaro 
varnah) und die Nisada’s zu verstehen; als etymologische Erklarung 
fiigt Yaska hinzu: kasman? nisaiptam asmin papakam iti nairuktali, 
wozu Durga^ noch folgendes fugt: nisadya hanttii nisaddh pra'^a- 
vadhajlva7tali / atha va j nismpwn asmin papakani iti nisaddli / 
saudhafiva 7 iCi^ ity eke ina 7 tya 7 ite / sa ca ratkakarali I . Und Mahi- 
dhara zu VS. XVI, 27 versteht unter Nisada den Bhilla. Bei Lat. 
^r. S. VIII, 2, 8 wird ein Dorf der Nisada erwahnt, und dass sie 
unter gewissermassen geordneten Verhaltnissen lebten und Acker- 
bau trieben, geht daraus hervor, dass bei dem Vi^vajitopfer der 
Opferer nach dem Reinigungsbad u. a. drei Nachte unter den 
Nisada verbringen muss^, wobei er aber nach Katy. Sr. S. XXII, 
30 — 31 die von diesen gebauten Feldfriichte, Reis und Gerste, 
nicht geniessen noch aus einem Tongefass Wasser trinken darf.^ 
Dies deutet offenbar, wie schon Weber ^ meinte, auf eine sesshafte 
Bevolkerung, die aber deutlich ausser dem Bereich der brahma- 
iiischen Gesetzordnung lebte.® Spater sind nun jene Nisada’s in 
das Kastensystem eingeordnet worden und nach Kaut. p. 164, 19 
(bmhmanasya . , . kidrayavifi, nisMo para^avo va) und spateren Ver- 
fassern^ ist ein NisMa der Sohn eines Brahmanen und eines ^udra- 
weibes, wie dann spater aus der Verbindung eines Nisada mit 
Mitgliedern anderer Kasten noch weitere Mischkasten entstehen, 
worauf hier nicht weiter eingegangen zu werden braucht. Soviel 
kann jedenfalls nach der Aussage einer Autoritat wie des Aupa- 
manyava als festgestellt betrachtet werden, dass die Nisada von 
Anfang an ausserhalb der vier Hauptkasten gestanden haben, und 
dass sie also am ehesten jene Aboriginer waren, die sich noch 
nicht der bx*ahmanischen Gesetzordnung unterworfen hatten, wahrend 
ihre Stammverwandten, die Sudra, das schon getan hatten. 


^ Nir. II, p. 280, 13 ff, 

® Es muss wohi gegen den Text saud/tanvana gelesen werden. Noch 
weitere etymologische Erklarungen aus spateren Ojaellen findet man bei Kuhn 
Herabkiinft^ p. 169. 

8 TMBr. XVI, 6, 7. 

^ Hillebrandt Rituallit. p. 139. 

« ISt. IX, 340; X, 13 ff. 

® Vgl. auch Macdonell & Keith I, 453 f. Sehr unglaublich scheint die 
Vermutung v. Schroeders Indiens Lit. u. Cultur p, 366, nach der Nisada — 
Noaccioi ware, deren Stadt sich Alexander dem Grossen nach kurzer Belagerung 
ergab, mid die behaupteten, von den Gefolgsleuten des Dionysos abzustamnien, 
vgl. V. A. Smith Early Hist, of India^ p. 52 f. 

^ Vgl. z. B. Manu 10, 8; Yajn, i, 91 u. s. w. (vgl, JoLLY ZDMG. LXVII, 61).. 
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Mit diesen freilich nicht nach brahmanischen Vorscliriften, 
aber doch in gewissermassen geordneten Verhaltnissen lebenden 
-Nisada konnen aber diejenigen unseres Textes schwerlich identisch 
sein. Zu beachten ist vor allem, dass diese nach MBli. I, 1321 
mitten im Ozean (saimtdrakiiksmi) leben, und dass sie in I, 1339 
bahuvidha 7 natsyajlmndid heissen. Auf den Namen kommt es hier 
nicht besonders an ■ — die epischen Dichter nannten diese armen 
outcasts Nisada, eben weil ihnen dies ein passender Name zu 
sein schien, und weil sie keinen besseren wussten. Es liegen aber 
hier, wie ich glaube, bestimmte, wenngleich halb verschollene 
Traditionen iiber ein dem klassischen Altertum bekanntes Volk 
vor, das in einiger Entfernung von Indien lebte und mit dessen 
Ureinwohnern ohne Zweifel verwandt war. Diese Nisada shid m. E. 
mit den von NearcJms u. a, Verfassern des Altei'tmns geschilderten 
Ichthyophagen, die an der Kilste Gedrosiens em kldgliches Lebe 7 i 
fristeteUf identisch} Dort wohnten aber in Altertum schwarze 
Stamme, die ofifenbar mit dem Brahui’s und den dravidischen 
Volkern des Dekkan stammverwandt waren. 

Diese Nisada wohnen also mitten im Meere, was in diesem 
Zusammenhang sehr wohl an einer entlegenen Kiiste bedeuten 
kann; sie sind Ichthyophagen (baJmvidhamatsyajlvhiciii); endlich 
werden sie von dem Riesenvogel Garuda verfolgt und gefressen. 
Es fragt sich, ob nicht dieser letzte Zug weitere Verknlipfung mit 
klassischen Quellen ermoglicht, 

Es gibt keinen Anhalt dafiir, dass unsere epischen Quellen 
diese Nisada als Pygmaen betrachtet hatten; bei der Riesengrosse 
des Garuda war das ja auch nicht notig, denn einem Vogel, der 
mit Leichtigkeit Elefanten fortschleppen und zerreissen kounte, 
dem waren ja gewohnliche Menschen wahrlich nur winzige Bissen. 
Nun heisst aber Garuda in spateren Quellen auch kirataiin *Ver- 


^ Auch die dem Kastensystem eingereihten Nisada sind Jager und vor ailem 
Fischer (vgl. MBh. Xlil, 2706 f,; Mann 10, 48). Auch im Pali ist Atmesado oder 
nesadaputto Jager oder Fischer. Vgl. auch Tawney KSS. I, 241. 

® Vgl. die Beschreibung der Einwohner der Sumpfe um die Indusmundungen 
bei Herodot III, 98: ot os sv loTai iXeai oixsooai tou itoxa(xoy xal OLTsavxai 

xouc; aipiooci ix icXottDv xaXa|UV(oV xa\cc|jLOu os sv -pVy xXotov exocaxov xodetai. 
ouToi \Lkv 01] T03V ''Ivooiv (popsooai cpXoivTQV' sxeav sx xou cpXouv 

acoat xal xocjjtooi, xo ivO’sbxev mpixod xpoTUOv xaxairXs^civxsQ wq S'tupvjxa ivoovouau Vgi. 
auch Rawlins ON Intercourse between India and the Western world p. 21 f. 
liber die Ichthyophagen vgl. besonders Strabo XV, 11; Vita Apoll Tyan. Ill, 56 
und vgl auch Marco Polo III, 38 (Yule Travels of Marco Polo 11 , 372 f.) und 
Ibn Battuta ed. Defr^mery et Sanguinetti II, 214. 
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schlinger der Kirata's’\ und kirata hat iieben seiner gewohnlichen 
Bedeutung auch diejenige von ’Zwerg’. Nun gelangten wohl in 
sehr fruher Zeit nach Europa Geschichten von zwerghaften Stam- 
men, die man entweder nach Athiopien oder nach Indien — Lander, 
die zu jener Zeit nicht genau getrennt wurden^ — verlegte. Da- 
neben konnen auch Sagen wie die von Garuda und den Nisada’s 
schon in dieser friihen Zeit weiter gewandert sein, und durch eine 
Vermischung beider entstand dann die Sage von einer Pygmaen- 
rasse, die von Vogeln naturlicher Grosse — gewohnlich Kranichen — 
gequalt und getotet wurden. Damit bin ich — iibrigens nach dem 
Vorgang SCHWANBECKS ^ und Lassens^ — dahin gekommen, dass 
ich diese indische Sage von Garuda und den Nisada\s schliesslich 
mit der bekannten Stelle verkniipfen mochte, wo Homer das Treiben 
der Pygmaen schildert, II. Ill, i fF. 

Aorap sTCBi e^aazoi 

Tpmq jxsv z^iaav opvt'&sc 

-JloTS ^rsp ^spavtov ziXsi oopavd&t Tcpd, 

at r'lTCsL oov (po^ov %cd a&safaiov o[xppov, 

mi Ys TrsTOVtai stc’ ’JJxsavoio podcov 
dvSpdat IlDYli-aiotOL cpdvov %cd %fjpa (pspoooat.' 

Tispiai S'oEpa mi iptSa Ttpop^povtar 

Zu beachten ist, dass Homer — soviel ich sehen kann — nichts 
dariiber sagt, wo er sich jene Pygmaen lebend dachte; er sagt nur, 
dass die Kraniche vom Norden her nach den Fluten des Okeanos 
fliegen, wo sie jene Kleinlinge angreifen und toten.® Auf welchem 

^ Vgl. ScHWANBECK Mcgasthenes p. 65; Lassen IA.^ II, 657; jRawlinsok 
I ntercourse between India and the Western world p. 65. 

^ Im Gegensatz dazu wurde im Mittelalter Ostafrika bisweilen als India 
tertia’ bezeichnet. 

® 1 . c. p. 65; ’id quod Homerus (II. Ill 6) de Pygm^is cogitavit, num ex 
India nianaverit necne, h. 1 . integrum relinquatur'. 

" 1 . c. II, 657. 

® Die Behauptung, Homer habe sie nach Athiopien verlegt, hat folglich im 
Text keine Stutze. Wenn ich glauben mochte, dass Homer wirklich hier indische 
Traditionen wiedergibt, so habe ich wenigstens teilweise in Hole Remarks on 
the Arabian Nights’ Entertainments p. 64 ff. einen Vorganger. Dieser Vcrfasser 
hat hier sehr interessante Belege fiir den Glauben an Pygmaen im Mittelalter 
gesammelt; als Wegleitung mag bemerkt werden, dass die Stellen aus Wilhelm 
VON Rubruqluis und Roger Bacon, die er dort aus Purchas’s Pilgrims III zitiert, 
sich an folgenden Stellen finden; The Journey of William of Rubruck ed. Rock- 
hill (=» Works issued by the Hakluyt Soc, Ser. II: 4) p, 199 f. und: The Opus 
majus of Roger Bacon ed. Bridges, London 1900, I, 372. 
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Wege ihm indische Uberliefemngen zugegangen sein konnten, kann 
ich natiirlich nicht sagen. Dass aber so etwas moglich war, darf 
wohl kaum mehr verneint werden, wenn wir z. B. in Boghaz-kioi 
augenscheinliche Beweise vor unsern Augen haben, dass eine 
Verbindung zwischen Indien und Kleinasien in Zeiten stattgefunden 
hat, die weit mehr als ein halbes Jahrtausend vor der Zeit der 
Ilias liegen. Uberhaupt darf wohl die Ansicht, nach welcher 
Indien bis zu den Zeiten des Darius Hystaspes fiir die Mittelmeer- 
lander ganz und gar eine terra incognita war, jetzt mehr und mehr 
als unhaltbar betrachtet werden.^ 

Dagegen hat Hekataios fr. 266^: sotl §s e-flvoc; av- 

\Ipdi) 7 rmv p.i%pd}V 7 vaT 0 L% 0 DyT(dv SIC Ta avcotd'co) p.sp‘/] A LY 07 ri:La>t?jc 
Y’'^C ttXtjolov tod ^iJxsavoD^, oTtsp 7roXsp.£tv Taig |3Xa7r- 

'TODoaig Td OTCspiiaTa %al Xi[iby TrotoDaaig Wohnort der 

Pygmaen nach Oberagypten verlegt; ihm folgt Herodot II, 32 und 
besonders Arist. H. A. VIII, 12 (p. 597 a 4 ff.), dessen grosse 
Autoritat wohl auf die Beantwortung der Frage in der Folgezeit 
grossen Einfluss iibte. Zwischen den beiden erstgenannten Ver- 
fassern stand aber Ktesias, der in dem Exkurs iiber die Pygmaen^ 
folgendes gesagt hat: ott Iv (xsa^ avS-pcoTcot slat p.^Xavsc, 

xaXooVTat. IIoY(J^atoi u. s. w„ ohne doch der Yspavop-axta Erwahnung 
zu tun. Ferner hat Megasthenes, der beste Kenner Indians im 
Altertum, die Pygmaen nach. Indien versetzt, wie wir es bei Strabo 
XV, p. 711^: DTCSpSXTClTTtCOV S'sTCl TO (XO'&OiSsC TCSyTaOTCt-flocp-OOC dv'&pct)- 
Tcoog X^Y^L %aX TptoTTL&dji.oac, wv Tivag dp.6%T7jpac dva^rvodc sxovTag 
[xovov 860 D^rsp TOD oT6[xaT0C’ Tcpbg Ss todc TpioTct'd’djtODc TToXsp-oy 
slvat Tatg y^P^^^^^ "’'Op.Yjpov SYjXoDy) "zal Toig TrspSt^ty, oBg 

X'/jyojJ.sYS'O’Stg siyat* todtodc S'IxXsyslv aoTwv Td o>d %cfl ©'&eLpet.y* sxsl 
Ydp d)OTomv Tobg ''(^pa.voxiq' StoTrep p.Y)Sap.OD p.Y]S’a)d sopiaywSO'S’ai. y®- 
pdycov, (J.'^T^ ODV yeoTTta* 7 :Xsiam%iq S'sxtcltctsiv Y^payoy sxoocav 

duCSa d-Tco Twy l%si' 9 -ev 7rX7]Yp^aTO>y, und bei Plin. n. h. VII, 2, 19: 
supra kos*^ extrema in parte montium Trispithami Pygmmique 
narrafiUir, ternas spithamas longitudine^ hoc est, terms dodrantes 
non excedentes, sahibri cmlo semperque vernante, montibus ab aquilone 


^ Vgl Rawlinson I. c. p. I ff. 

* Zum folgenden vgl. Reese Die griech. Nachrichten iiber Indien p. loi f. 
^ Wohl Reminiszenz an 11. Ill, 5. 

* Photips BibL ed. Bekker p. 46 a 38-— b 24 (vgl. Reese L c. pp. 9. 74). 

^ Vgl. auch II, p. 70. 

* Scil. M£Ycta9‘ev7]c;. 

^ Die Astomi. 
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oppositis: quos a gruibtis infestari Homerus qtioqtie prodidit, fmna 
est insidentes arieiiim caprammque dorsis, armatos sagittis veris 
te^npore'^ universo agnime ad mare descender e ct ova ptUlosqne 
earttm alitim consumer e: temiis expeditionem earn meiisibus co 7 tfici, 
aliter futuris gregibus non resisti. Casas eonim hiio pemiisqne et 
ovoritm ptita^ninibus construi lesen konnen.^ Megasthenes hat also 
auch die YspavopLa)(;a nach Indien verlegt. Wenn aber Strabo 
raeint, auch mit den Rebhuhnern, die gross waren wie Ganse, 
fuhrten die Pygmaen Krieg, so fragt es sich, ob nicht hier bei 
ihtn ein Missverstandnis vorliegt (Plinius weiss ja nichts davon); 
denn ein alterer* Verfasser, der wohl auch den Megasthenes be- 
nutzte, Basilis^, berichtete nach Athen. VIII, p. 390 B: B(iatXL<; 
o'h iq) SsDTsp(p xm 'IvSlxwv (FHG. IV, 346) 'ot [itxpot, ipYjoiv, avSpsc 
01 xal<; Yspavotc •8ia7coXe[jLODVTSc TtspSt^LV oyi\]haxi^ )(pwv'caL^; demnacli 
waren also von ihnen die Rebhiihner gerade als Haustiere benutzt 
Worden. Ferner berichtet Athen. VIII, p. 393 E-F. die folgende 
Sage iiber die Entstehung der Kraniche, die insoweit von grossem 
Interesse ist, als sie sich den Sagen der Naturvolker, laut denen 
alle Tiere von Anfang an eigentlich menschliche Wesen oder jeden- 
falls mit den Menschen nahe verwandt gewesen sind®, zur Seite 
stellt und demnach urspriinglich und alt sein mag: %cd :irspi xfi<; 
Yspavoo Se 6 Boloc® otl ttc Tcapa 'cotc IIoYfJ^atotc Sid- 
ovo[La Pspava. ao'CY] %axd 'O’sov 'ULfiaipteVT) :cpbc twv tcoXitwv 
aoTYj tOD? ovrcDc '0’soi)<; Tairstvwg p^aXtara 8e "Hpav ts %ai ^Apts- 
[iiv. d^a\ia%zriGaGa oh ^ ^Ipa etc dTupsTcrj tY]V bt|^tv bpvtv (isTsixopipcooe 

7UoXi[iL6v T£ mI atDY'/JTTjV XaXSGVTJGS TOIC TtpLTjaaOtV aO'CYjV nOY(JtaLOLC? 


^ Dies stimmt nicht genaii zu dem eben gesagten: cosh semper ve^mante, 

^ Merkwurdig ist auch der Zug im Bericht des Megasthenes, dass die Pyg- 
maen die Eier der Kraniche zerstoren und das Junge abschlachten. Denn dies 
erinnert sonderbar an die Geschichte von dem Ei des Rokh auf der fimften Reise 
des Sindbad. Ferner iiberliefert uns Strabo, dass die Eier der Kraniche nirgends 
zu finden waren, freilich well sie in Indien briiteten. Ob dies im Alter turn der 
allgenieine Glaube war, weiss ich leider nicht. Auch die Inder meinen aber, 
dass es keine Kranicheier gebe, da ja dieser Vogel aus der Donnerwolke erzeugt 
wurde. 

® Er lebte im 3. Jahrh. v. Chr., vgl. Pauly-Wissowa Realencykl III, 99. 
Auch Plin. n. h. VI, 183 hat ihn benutzt. 

* Ob oyT^ixctai zu lesen? 

® Vgl. DAhnhardt Natursagen III, 376 ff. und das Register zu Bd. II unter 
’Verwandlungen'. 

® Vgl. Pauly- W issowA Realencykl. Ill, 633. 
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Ysvsa&ai t:s Xsysi %al Nr^oSdtjiavTOc ttjv }(epaatav ^jsXo^vtjv-^ 

xa'&dXoD Ss 6 Tcoivjaag xaDta ra IV/] Tuavira rd opvsa dyS-poa^rooc iGTopst 
TTpd'cspov YSYQVsvai. Uberall finden wir bei diesen Schriftstellern 
die Pygmaen nach dem Wunderlande Indien versetzt; dass sie 
Hekataios, Herodot und Aristoteles in Athiopien finden wollten, 
mag auf Verwechslung dieser beiden- Lander beruhen.^ 

Das Gesagte mag schon geniigen. M. E. sind nun die im 
klassischen Altertum weitverbreiteten Erzahl ungen von den Pyg- 
maen, die von Kranichen verschlungen wurden und die Eier ihrer 
Feinde zerstorten, am Ende ein Abklatsch der altindischen Sage 
von Garuda und den Nisada. Und diese Nisada sind wiederum, 
wie ich glaube, mit den Ichthyophagen in Gedrosien (Mekran) ur- 
spriinglich identisch. Dass an den sunipfigen Gestaden Gedrosiehs 
und an der Miindung des Sind Kraniche in Menge gelebt haben 
— und es vielleicht nodi immer tun — ist nicht zu beanstanden; 
einen direkten Beweis dafiir haben wir gewissermassen darin, dass 
Herodot VII, 70 berichtet, die ’asiatischen Athiopier’^ im Heere 
des Xerxes trugen Sdiilde, die aus Hautern von Kranichen ver- 
fertigt waren, was ja nur bedeuten kann, dass in ihrem Lande 
jene Vogel ausserst zahlreich waren. 

Den Entwicklungsgang der Sage denke ich mir also folgender- 
massen : 

1) In Indien hatte man in sehr alter Zeit eine gewisse Kunde 
von den wilden, ausserlialb der brahmanischen Gesetzordnung 
lebenden Stammen der Ichthyophagen, die in den.Sumpfen um 
die Indusmiindungen und an den Kiisten Gedrosiens lebten, und 
die mit den in ihrem Lande sehr zahlreichen Kranichen gewisser- 
massen bestandig Krieg fuhrten. 

2) Nach heimischem Beispiele nannten die Inder jene wilden 

' Ein besonders altertumlicher Zugder Sage; wie zwischen Mensch und Tier 
wird auch zwischen verschiedenen Tierarten kein prinzipieller Unterschied ge- 
macht. 

® Wie die Pygmaensage durch die Weltliteratur gewandelt ist, um schliess- 
lich bei Swift als Lilliputer aufzutreten (vgl. Gaster Folk-Lore XXVI, p. 202 if.) 
kann natiiriich hier nicht dargestellt warden. Ausserst wertvolle Beitrage hat 
neuerdings Laufer Festschr. E. Kuhn p. 200 ff. gegeben; daraus geht hervor 
(p. 202), dass schon im 3. Jahrh. n. Chr. der chinesische Verfasser Yu Huan von 
einem Zwergenreich in Sogdiana (K'ang-ku) wusste, und dass bei Tu Yu {735 
— 812) schon die “yepavoijiayta vollstandig vorliegt — vieies andere zu ver- 
schweigen. 

3 D. h. die schwarzen Volker im westlichen Indien und in Gedrosien, 
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Stamme 7iisada^ und verlegten in ihr sagenhaftes Land die Sage 
von Garuda, wie er sie verfolgte und haufenweise verschlang. 

3) In den Mittelmeerlandern gab es seit alters her eine ge- 
wisse Kunde von Pygmaen, die man stch in Indian lebend vor- 
stellte. 

4) Die Pygmaensage wurde dann mit der fruh in westlicheren 
Landern bekannt gewordenen Sage von Garuda und den Nisada’s 
kombiniert, und daraus entstand dann endlich jene Form der Sage, 
nach welcher die Pygmaen in bestandigem Kriege mit den Kra- 
nichen lebten, ihre Eier zerstorten und von ibnen verschlungen 
warden. 

c, Bei dem Somaraube wird der Adler in irgend einer Weise 
dutch einen Somawachter (Xrianu) beschadigt oder verwundet, so 
berichten iibereinstimmend die alteren Fassungen der Sage, die 
oben^ angefuhrt worden sind. Fraglich ist es, ob im Rigveda, 
Taittiriya und Maitrayanl Samhita nicht einfach ein Blatt der 
Somapflanze (parna) alles ist, was der Schiitze zu erreichen ver- 
mag, aus dem dann der paldm-V>zma (Biitea frondosa) entsteht. 
Im Kathaka wiederum wird dem Adler eine Kralle abgeschossen, 
aus der dann ein Stengel der Somapflanze herabfallt und zum 
putlka^ wird, wahrend das Satapatha vorsichtigerweise von pariah 
. . , gdyatryai vd somasya vd rdjnah spricht, woraus dann wiederun 
die Butea frondosa entsteht, Im Ait. Br. Ill, 26, 3 ist die Geschichte 
in ausserstem Grade verballhornt: dort wird eine Kralle abge- 
schossen, au§ dem das Stachelschwein^ entsteht; aus dem Fett 
entstand das Mutterschaf, und aus dem Pfeil verschiedene andere 
Geschopfe, meistens vom Schlangengeschlecht, womit wir uns hier 
nicht weiter aufzuhalten brauchen. 

Insoweit sind also die alteren Texte einig, dass dem Adler, 

Ohne sich naturlich dabei von der wirkKchen Urverwandtschaft jener 
Stamme mit der Nisada's im Indien bewusst zu sein. 

* VgL p. 16411. Zu diesem Abschnitt vgl. vor allem die einleuchtenden Aus- 
fuhrungen bei Kuhn Herabkunft^ pp. 180 ff. 236 ff, 

2 Soil entweder = rohisa 'eine gew. Grasart' oder auch Guilandina Bon- 
duc sein. 

^ Kuhn Herabkunft^ p. 236 ubersetzt salyaka mit'Dorn^ was ohue Zweifel 
unrichtig ist. Erstens bedeutet das Wort kaum 'Dorn’, sondem als PEauze nur 
'Vanguiera spinosa’, und zweitens ist die Erklarung Sayana’s z. St. so deutlich 
wie immer moglich: tac canakkam Myako markata^afiraparimitah Salafyakkyo 
ntrga asit j yasya mvgasya pucchasamipe bahavo romavi&esdh pradesa'pari- 
?mids tiksndgrd lohamayd utpadyante sa salyakah / Eine ganz gute Besdiriebung 
des Stachelschweins I Trotz dieses Missverstandnisses behalten naturlich die 
folgenden Auseinandersetzungen bei Kuhn noch immer ihren Wert. 
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der den Gottern den Unsterblichkeitstrank entwendet, irgend ein 
Schaden zugefugt wird. Da nun, wie ja Kuhn in seinem Werke 
schon langst dargetan hat, die uralten Sagen von der Herabholung 
des Gbttertranks und derjenigen des Feuers mit einander in einiger 
Verbindung stehen, so mag hier im Vorbeigehen auf eine gewisse, 
von Kuhn noch nicht beachtete Parallele aufmerksam gemacht 
werden. KuHN^ hat darauf aufmerksam gemacht, dass unter den 
Herabholern des Feuers sich auch verschiedene Vogel befinden, 
die mit diesem Element irgendwie in Verbindung zu stehen scheinen, 
wie Specht, Storch und Zaunkbnig. Eine wichtige Rolle bei der 
Feuerholung scheint aber in den Volkssagen auch die Schwalbe 
zu spielen: so berichten mehrere lettische Marchen^ iibereinstim- 
mend, wie sich friiher das Feuer beim Teufel in der Holle be- 
fand; im Auftrage Gottes flog die Schwalbe, um Feuer zu holen, 
und es gelang ihr, einer gliihenden Kohlc habhaft zu werden. Der 
Teufel aber — oder sein ausgesandter Spaher, der Sperling — 
setzte ihr nach, und es gelang ihm, sie bei dem Schwanz zu packen, 
aus dem er einige Federn ausriss. Seit der Zeit hat die Schwalbe 
einen gegabelten Schwanz,^ Eine wallonische Sage^ erzahlt fol- 
gendes: 'als Gott die Erde gemacht hatte und alles, was darauf 
ist, bemerkte er, dass das Feuer fehlte. Das Feuer war im Him- 
mel. Man musste es bis zur Erde herunterholen. Der liebe Gott 
bat die V5gel, die in der Luft fliegen und fast bis nahe an den 

Himmel kommen, es uns zu bringen. Die Schwalbe stellte sich 

zuerst vor. Der liebe Gott gab ihr das Feuer und ^mpfahl ihr, 
es nicht loszulassen, bis sie auf der Erde sei. Aber beim Hinab- 
fliegen blieb das Feuer am Schwanz der Schwalbe sitzen und 

brannte die Mitte aus. Als die Schwalbe das sah, lies sie das 

Feuer los und stieg wieder zum Himmel. Darum haben die 
Schwalben einen scherenformigen Schwanz’. [Nachher gelingt der 
Auftrag dem Zaunkonige besser,] Auch unter den nordamerika- 
nischen Indianern scheint die Schwalbe als Feuerholer bekannt zu 
sein.^ Hier sehen wir also, wie der feuerholende Vogel, eben wie 
er des Feuers habhaft geworden ist, von dem Wachter derselben 

^ 1. c.i p. 103 fF. Vgl. dazu im allgemeinen auch Dahnhardt Natursagen 
III, 95 € 

® Aus Lerchis-Puschkaitis Latweeschu tautas pasakos, VII, 1181 il., ange- 
fiihrt bei Dahnhardt 1 . c. I, 143 ff. 

* Andere Ursachen dieser Erscheinung werden in anderen Sagen angcgeben, 
vgl. Dahnhardt 1 . c. II, 250 fl; III, 34. 4 ^ 6 , 457 f. 

* Aus Wallonia 1894, p. 187 (bei Dahnhardt L c. Ill, 95 f. angefuhrt). 

Journ. of American Folk-lore VI, 126 bei Dahnhardt 1 . c. Ill, 102. 
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beschadig-t oder verwundet wird, was mir eine unzweifelliafte Paral- 
lele zur Sage von der Verwundung des Adlers beim Somaraub 
zu bilden scheint. Wahrscheinlich wird sich mehr derartiges Ma- 
terial finden, was aber hier nicht weiter untersucht warden kann. 
Das eben angeftihrte geniigt aber zur Feststellung des parallelen 
Verhaltnisses der Sagen. 

Um nach dieser kurzen Ausweichung zu unserem eigentlichen 
Thema zuruckzukehren, so erzahlt nun der Sup. 27, 5—28, i, wie 
Garuda freiwillig, um dem Donnerkeil und auch Indra^ Ehre zu 
erweisen, eine Feder fallen lasst. Aus dieser entstehen dann der 
Ichneumon {nakula), der Feind der Schlangen, zweigesichtige 
Schlangen^ und vor allem die Pfauen. Bei diesem Vogel und 
seiner Verbindung mit Garuda miissen wir uns hier ein bisschen 
aufhalten. 

Garuda ist nicht nur der Erzfeind der Schlangen, dem sie als 
Speise dienen, und der sie uberall verfolgt und vernichtet, er wird 
auch ausdriicklich als Schutzgottheit gegen die in Indien so enorm 
verbreitete Schlangengefahr angerufen. So besteht z. B. eine kleine 
Schrift, genannt Garudopa 7 tisad^ ^ ausschliesslich aus Zauberformeln 
gegen Schlangenbiss; ob AlbirukI^ gerade dieses Buch oder ein 
ahnliches beabsichtigt, wenn er von einer Sammlung von Beschwo- 
rungen sagt: 'the book ... is considered as a work of Garuda, a 
bird on which Narayana rode', kann schliesslich gleichgiiltig sein, 
da seine Aussage jedenfalls die Popularitat derartiger Literatur zu 
seiner Zeit bezeugt, Derselbe Verfasser erwahnt iibrigens an einer 
anderen Stelle®, dass Garuda gegen Schlangen angerufen wurde, 
indem er erzahlt, dass gewisse Zeiten unter dem Einfluss des 
Naga Ktdika standen: 'during these times no incantation is of any 
avail against the bite of a snake, for the incantation consists in 
the mention of Garuda, and in those inauspicious times the stork 
himself cannot help in any way, much less the mention of his 
name'. Und in letzter Zeit bezeugt E. 0 , Martin^, dass viele 
Hindus, ehe sie zu Bett gehen, den Namen Garuda's dreimal wieder- 

^ Indra ist in diesem spatvedischen Texte schon von seiner liohen Stellung 
dethronisiert; es wird von Garuda, dem Reittiere des Visnu, gedemiitigt. Vgl. 
weiter Hopkins Epic Mythology p. 136. 

^ Vgl, oben p. 264 A. 4. 

* Vgl, Weber ISt. XVII, 161 ff.; Deussen Sechzig Upanisliads p. 627 £.; 
Johansson Solfageln p. 68 f. 

* I, 193 (Sachau). 

^ I, 344 (Sachau). 

® The gods of India p. 231. 



holen, um sich damit gegen die Schlangen zu schiitzen. Bei dem 
Fest Panchaml wird an den Sieg Garuda’s liber einen be- 

ruhmten Schlangendamon erinnert^; und die altfndische Literatur 
kennt sogar eine magische Waffe, das garudayudha, die als Ge- 
genwehr gegen die 'SchlangenwafFe' gebraucht wird, und aus der 
unzahlige Garuda’s hervorfliegen, die die Schlangen des Gegners 
vernichten,^ Es konnten diese vereinzelten Beispiele fiir den 
Glauben an Garuda’s Macht gegen die Schlangen zu schiitzen, 
leicht vervielfaltigt werden, was aber hier kaum einen Zweck hatte, 
da die Tatsache doch als festgestellt gelten darh^ 

Der Pfau fmayura) 1st nun, der epischen Tradition gemass, 
der Sohn des Garuda^, den er dem Skanda (Subrahmanya) schenkt 
und diesem von da an als Reit- und WafFentier dient.^ Nun hat 
Johansson® ausfuhrlich liber den Pfau als Sonnenvogel gehandelt; 
dass er dies ist, ist wohl keinem Zweifel unterworfen, aber ich bin 
doch kaum davon iiberzeugt, dass gerade in diesem Verhaltnisse 


1 Crooke Pop. Rel. of N. India II, 138. 

* VgL z. B. Tawney KSS. II, 543. 

® Hier ware auch zu erwahnen, dass der Smaragd, der sonst im allgeraeinen 
marakata heisst (woraus dann gr. (a)|idpaY00Q, It. S7na?'agdus u. s. w., vgl. BoiSAca 
Diet. et. p. 609), bei den Lexikographen auch garuddTikita, ga7'iidds7nan, gartidot- 
tirria, gdrutmata (AK. II, 9, 92) heisst, wahrend in derselben Bedeutung gdruda 
schon in Ragh. 13, 53 belegt ist (vgl. auch garudaniani bei Caland Een on- 
bekend Indisch tooneelstuk (Gopalakelicandrika), p. 58, 14). Ich kann mir dies 
nicht anders erkliiren, als das man diesem Edelsteine die Kraft zuschrieb gegen 
Schlangengift zu schiitzen und ihn deswegen als des Garuda Stein betrachtete, was ja 
auch tatsachlich dutch Boehtlingk Ind. Spruche* 257 : aftalah sltmidsdya visandmya 
gd 7 ’uda 7 n j viveko duhkhaTtasdya sarvanasdya du7'7natih jj und 5910 (= Rajatan 
4 ) 35 * 0 = ndiidkdraift a^i p7^asd77iyati vuam garut7natdd as77ia7iah sowie dutch 
verschiedene Stellen in dem Werke von Sourindro Mohun Tagore Mani-mala, 
a treatise on gems, Calcutta 1879 — h 3 ^^ lb Q^usdriicklich bezeugt wird. Es 
ware dies naturlich naher zu untersuchen und ebenso, falls man moglicherweise 
auch anderswo dem Smaragden diese Eigenschaft zugeschrieben hat. Die Literatur, 
die die populiiren Traditionen uber die Edelsteine enthiilt, ist aber so weit ver- 
breitet und dazu ofters so schwierig auffindig zu machen und von so abstruser 
Natur, dass ich fiir jetzt wenigstens dieses sonst sehr interessante Thcma bei 
Seite lassen muss. Ich verweise vorlaufig nur auf Julius Caesar Scaliger De 
Subtilitate p. 134 (Frankfurt 1665). 

^ Hopkins Epic Mythology p. 21. , , r'- 

^ Hopkins I c. p. 228; vgl auch Ziegenbalg Genealogie d. maiabar. Gotter 
p. 255; Paulinus a S. Bartholom^eo Syst. Brachmanicum p. 190 € und tab. 
XXVI; Crooke Pop. Rei. of N. India II, 156 u. a. 

» Solfageln p. 73 ff. Die Schlussfolgerung, die Hopkins 1 . c. p. 21 n. i 
aus seinen Untersuchungen gezogen hat, ist mir nicht recht verstandlich. 
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seine Verbindimg mit Garuda ihren Grund hat. Das liegt vielmehr 
daran, dass sie beide Feinde uud Vernichter der Schlangen sind. 

Wie Hopkins^ hervorhalt, ist der Pfau der einzige Vogel, der 
im Epos als bhujagasmta (vgl. z, B. MBh. XII, 4354) bezeichnet 
wird; spater fuhrt er auch den Namen sarpd^ana oder sarpabhtij. 
Nun schreibt schon Kaut. I, 20 (p. 40 ed. Shama Sl-IASTRl) vor, 
dass man im Konigspalaste gewisse Tiere, u. a. Pfauen, halten 
soli, deren Anwesenheit die Schlangen fernhalt: mdrjdramayura- 
nakulaprsatoisargdh sarpdn bhaksayati^ uud Karaandaki VII, 14 
hat diese Stelle so paraphrasiert: 

maywaprsatot surge na bhavanti bhujangamCili [ 

tasmdn mayuraprsatazc bkavane nityam utsrjet jj 

Diese Eigenschaft der Pfauen wird also hier nachdrucklich 
bestatigt. Dass man noch imraer den Pfau als die Schlangen ver- 
scheuchend halt, beweist z. B. der Glaube, dass sogar seine Federn 
als 4 bwehr gegen Schlangen und Schlangengift gebraiicht warden®; 
ja auch als allgemein damonenverscheuchendes Mittel werden sie 
bisweilen verwendet.'^ Es fragt sich in diesem Zusammenhang, 
ob die Digambara’s mit ihrem Besen von Pfauenfedern auch 
irgendwelche aberglaubische Vorstellungen verbinden, was ich frei- 
lich nicht belegen kann. In epischer tlberlieferung ist das Fleisch 
der Pfauen offenbar verboten®, wahrend andrerseits Pfau und Ga- 
zelle gerade die beiden Tiere waren, an deren Genuss A^oka be- 
kanntraassen am langsten festhielt; ob der Wahl gerade jener Tiere 
in Aberglauben wurzelte, weiss ich ja nicht zu sagen — vollig 
undenkbar scheint es mir aber nicht.® 

Das hier Gesagte mag als Beweis dafiir geniigen, dass man 
den Pfau ebenso wie Garuda als Schutzherr gegen Schlangen 
immer betrachtet hat und es noch immer tut. Sonst habe ich nut 
im Vorbeigehen zu bemerken, dass der Pfau im jetzigen Indien 

^ I c. p. 21. 

* Vgl. Verf. Festschr. E. Kuhn p, 283; die Lesart ^^otsargah hat mir Jolly 
brieflich (2. VL 1916) aus der Munchener Hs. 33s bestatigt. 

® Crooke Pop. Rel. of N. India II, 45. 82. Es verdient bemerkt zu werden, 
dass der Jesuitpater Hieronymus Xavier von Prinz Salim, dem spateren Gross- 
mogulen Jahangir, berichtet, er habe aus Pfauenfedern Gegengift hervorziistellen 
versucht, vgl. V. A. Smith Akbar the Great Mogul, London 1917, p. 314. 

^ Crooke 1 . c. II, 233. 

^ Hopkins Epic Mythology p. 69. 

^ Vgl. Festschr. E. Kuhn p. 283 A. 4. 
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haufig als Totemtier vorzukommen scheint^, und dass er auch zu 
den Tieren gehort, deren Abbildungen bei Tatowierungen am 
liaufigsten gebraucht warden.^ 

Nach den Mittelmeerlandern scheint der Pfau schon sehr friih 
gekocnmen zu sein, da es im Buch d. Konige I, lo, 22 erzahlt 
wird, dass schon Salomo bei seinem Hofe Pfauen besass.^ Schon 
vorher mussen naturlich die Babylonier und Assyrier den Vogel 
gekannt haben, wie ja auch das Baverujataka (Jat. 339, vol. Ill, 
p. 126 fF.) fiir einen friihen Einfuhr von Pfauen nach Babylon 
zeugt.”^ Liber sein Auftreten in verschiedenen Landern u. s. w. 
gibt Johansson^ einige kurze Notizen, die hier nicht wiederholt 
zu warden brauchen. Dafiir dass man im x^ltertum an der Kraft 
der Pfauen, Schlangen zu vertreiben, geglaubt hatte fehlen mir 
leider Beweise; dass ein solcher Glaube dagewesen sein kann, ist 
mir aber deswegen nicht unglaublich, well GUBERNATIS® angibt, 
dass Aldrovandi in seiner Ornithologia berichtet habe, der Pfau 
sei der Tauben Freund, weil er Schlangen und andere giftige Tiere 
verscheuche. Dass eine solche Tradition auf einmal in Europa 
unabhangig von der indischen entstanden ware ist ja hochst un- 
glaublich, umsomehr weil in unserem Weltteil die Schlangen nicht 
wie in Indien eine wirkliche Landesplage sind, und auch weil der 
Pfau ja bei uns nur sehr selten vorkommt und somit keine der- 
artige Rolle gespielt haben kann. 

Bemerkenswert ist die antike Tradition, nach welcher Pytha- 
goras, der griechische Urheber der Lehre von der MetempsychosC;, 
glaubte, seine Seele ware einst in dem Leibe eines Pfauen einge- 
schlossen gewesen, und ware nachher durch Euphorbus und Homer 
zu ihm selbst weitergewandert."^ Noch bemerkenswerter ist aber 
die anscheinend ganz alte Verbindung, in welcher man den Pfau 
zuni Beherrscher der Holle gesetzt hat. Bekannt ist ja, dass die 

1 Vgl. Frazer Totemism and Exogamy III, 220. 231. 233 f. 275. 277. 292. 
295. 298. 304. 

^ Crooke L c, II, 33. Eine neuindische Sage iiber den Pfau findet man in 
lA. XXXIII, 231 = Folk-lore Journal V, 354; eine ahnliche aus Annam in Globus 
LXXXI, 303. Vgl. Dahnhardt Natursagen III, 130. 133. 373. 

3 Das hebr. tukkijlm ’Pfau’ ist oftenbar aus ai. Hkhin - entlehnt, vgl. alt- 
tamul. toghai (Benfey Wzlex. II, 235 f.; Lassen IA. I, 538). 

^ Vgl. Rawunson Intercourse between India and the Western world p. 3 f. 

^ Solfdgeln p. 79; vgl. die dort in Anm. 2 angefuhrte Literatur. 

^ Zoological Mythology II, 324 n. 2. 

^ Vgl Guberkatis 1 . c. II, 327 £ 



382 

Jeziden^ (Teiifelsanbeter) in Kurdistan, den Teufel unter der Ge- 
stalt eines Pfauen mit dera Namen Melck Tatis (vgl. kurd. teoiis 
Teufer) 'Engel Pfau^ verehren^; wie alt dieser Giaube ist und 
worin sie von Anfang an wurzelt ist wohl ra. W. nicht bekannt imd 
kann in diesem Zusammenhang nicht weiter untersucht warden. 
In gewissermassen neuer Beleuchtung wird aber m. E. diese Tat- 
sache dadurch gestellt, dass die Volkssagen. verschiedener Volker 
den Pfau als besondere Schopfung des Teufels darstellen oder ihn 
sonst in Verbindung mit dem Fiirsten der Holle setzen. So er- 
zahlt eine ungarische Sage^, der Pfau sei der einzige Vogel des 
Teufels, denn dieser habe ihm sein Fleisch verkauft, urn statt 
dessen schone Federn zu bekommen. Damit er nicht zu stolz 
werde, bekam er aber hassliche Fiisse, die er nicht anzusehen sich 
getraut.^ In einer kleinrussischen und einer polnischen Sage^ aber, 
die freilich auch in Varianten vorliegen, wo das Teufelsmotiv fehlt, 
wohl aber kaum vereinzelt dastehen werden, sind Pfau und Pfau- 
henne gerade mit Teufel und Teufelin identischi. Woher stammt 
nun*solcher Giaube? Unmoglich ware ja an sich nicht, dass sich 
dieser Giaube von den Kurden weiter zu den Ostslaven verbreitet 
hatte und von da ab zu ihren Nachbarn, den Polen, gewandert 
ware. Es ist aber auch moglich, dass die Volksphantasie in dem 
fremden Vogel mit der wundervollen Federtracht und dem hass- 
lichen Geschrei spoiitan etwas damonisches erblickt hatte.® An 
kurdischen Einfluss zu denken geht jedenfalls kaum bei den ara- 

1 Neuere Literatur liber die Je;:iden bei P. Anastase Marie (O. Carm.) in 

Aknacliriq II (1899) pp. 32 ff. 151 ff. 309 ff. 395 fF, 547 ff. 615 731 if. 8301!.; 

Anthropos VI, i ff.; Bittner Deiikschr. WAW. 55: 4—5, Wien i9I3; Mingana 
JRAS. 1916, p. 505 ff.; 1921, p. 1 17 ff.; Dirr Anthropos 1918, p. 358 ff,; Nau 
R evue de TOrient ChrcStien 1917, p, 142 ff. 225 ff. und Driver Bull, of Oriental 
Stud. II, 199 ff. (wo weitere Lit,). 

2 Vgl. Hehn Kulturpfl. u. Haustiere’’ p. 358; Johansson Solf^eln p. 78 
A. 3 sowie die Mitteilungen bei J. W. G. JAOS. ill, 502 f.; Jackson JAOS. 
XXV, 178 ff. 

^ Bei Dahnhardt Natursagen I, 196 nach Wlislocki Volksglaube u, reli- 
gioser Branch d. Magyaren, Munster i W. 1893, p. iii. 

^ Hier spielt ein anderes, bekanntes Motiv, vom Pfauentanz, ein; in Indian 
cvz&hh man, der Pfau habe heim Tanz der Rebhuhn seine schonen Fiisse ge~ 
borgt, sie aber nicht znruckbekommen (Crooke Pop, Rel. of N. India II, 251). 
Vgl. auch Notes and Qiieries, 6 th Ser. X, 318 (aus Swan Speculum Mundi, 
Cambridge 1635, p. 410). 

s Dahnhakdt Natursagen I, 197. 

° Gubernatis L c. II, 324 sagt: ht is commonly said of the peacock that 
it has an angePs feathers, a devil’s voice, and a thief’s walk’. Leider gibt er 
hier keine Quelle an (vgl. aber Aldrovandi OrnithoL II, 19). 
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bischen Sagen vori dem Eintritt des Iblis ins Paradies, die Dahn- 
HARDT'ap atiderer Stelle^ aus verschiedenen Quellen angefiihrt hat: 
so erzahlt eine altarabische Sage, der Pfau hatte urspriinglich eine 
so herrliche Stimme gehabt, ’dass er berufen war, jeden Tag 
Gottes Lob in den ‘ Hauptstrassen des Himmels zu verkunden’. 
Der wegen 'seiner Eifersucht gegen Adam aus dem Paradies ver- 
bannte Iblis, der sich dort wieder einschleichen wollle,* urn Adam 
imd Eva zu verderben, sah nun eines Tages einen Pfauen vor die 
Pforte treten; er verheisst ihm Freiheit von Krankheit, Alter und 
Tod, wenn er ihn unter seinen Fliigeln ins Paradies tragen wollte. 
Der Pfau fiirchtet sich aber, dies zu tun, holt aber statt dessen die 
Schlange, mit deren Hiilfe es dem Iblis gelingt, ins Paradies zu 
kommen, Nach dem Slindenfall wird dann der Pfau seiner wunder- 
schonen Stimme beraubt und nach Persien verbannt, Eine andere 
Sage berichtet ungefahr dasselbe, und der Pfau jammert dort, er 
ware seiner schonen Stimme verlustig gegangen und habe hass- 
liche Fiisse bekommen. TabaRi^ erzalt wiederum, der Pfau sei 
verbannt und seiner Stimme beraubt worden, weil er sogar‘Eva 
an den Ort gefuhrt hatte, wo der Baum des Lebens stand. Hier 
spielt also der Vogel gerade die Rolle des Erzfeindes. Ferner 
erzahlt ein arabisches Marchen®, dass die aus dem Paradiese ver- 
triebenen Trane vergossen hatten, darunter auch der Pfau, dessen 
Trane zu Wanzen und Blutegeln wurden' 

So stellt dieser schone Vogel der Phantasie verschiedener 
Volker gewissermassen den aus seiner Herrlichkeit gefallenen Engel 
vor.^ Weiter kann ich dies leider bier nicht ausfiihren, sondern 
muss mich mit den gegebenen kurzeh Andeutungen begniigen, 
die vielleicht anderswo weiter ausgefiihrt werden kdnnen. 


Zum Schluss mochte ich hier — eher in der Form eines 
Exkurses — die epische Sage von der Quirlung des Ozeans, dem 
sainudranianthana^ kui'Z erwahnen. Ich schranke mich dabei, da 
die Sage vom Anfang an mit den Suparnasagen nur ausserst los 
verkniipft worden ist, nur auf einige Andeutungen ein, die mir 
aber deswegen wunschenswert scheinen, weil diese Sage m. W. seit 
1 1. c. I, 206 ff. 

3 Chronique trad, par ?I, Zotenberg, Paris 1867, I, 82. 

® Bei Dahnhardt Natursagen I, 224 aus Revue des trad. pop. XII, 403* 

^ Moglicb ware ja immerhin, dass die Jeziden in ahnlicher Weise zu ihrem 
Melek Taus gekommen waren. VgL zu den religidsen Anschauungen und kos- 
mogonischen Sagen der Jeziden auch das Material bei DAhnhardt 1 . c. I, 27 
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KUHN^ eigentlich nicht mehr behandelt worden ist. Derselbe 
Forscher^ hat den deutlichen Parallelismns zwischen dieser Sage 
und derjenigen von der Gewinnung des Feuers hervorgehoben, 
worin ja auch eine gewisse Berechtigung fur die Erwahnung der- 
selben liegen mag. Ubrigens ist in dieser Arbeit die Sage von 
der Gewinnung des Gottertranks durch den Adler behandelt wor- 
den; hier Uegt wiederum die Sage von einer anderen Art, des 
Gottertranks habhaft zu werden, vor. 

Die Sage liegt ausser in MBh. I, 1097 ff. auch in Ram. I, 
45, 15 ff. und in kurzer Andeutung auch in MBh. V, 3602 ff. vor,^ 
Der Inhalt ist in aller Kurze derjenige, dass sich Gotter und 
Asura’s gemeinschaftlich dazu bcschliessen, zur Gewinnung des 
Unsterblichkeitstrankes den Ozean zu quirlen; sie brauchen dabei 
den Berg Mandara zum Quirlstock, den sie auf dem Riicken der 
Riesenschildkrdte^ stellen und mit Hiilfe der Schlange Vasuki 
herumdrehen. Nach langer Zeit kommen aus dem Meere mehrere 
schonen Dinge hervor, von denen ich hier nur auf den Juwel 
Kaustubha, das Pferd Uccaih^ravas und das amrta aufmerksam 
mache. Denn Kaustubha stellt doch wohl die Sonne dar, Uccaihsravas 
ist das weisse Sonnenross und das amrta ist nicht nur der Un- 
sterblichkeitstrank, der Sonaa, sondern auch der Mond®; es ent- 
stehen also aus der Quirlung des Ozeans nicht nur der Gotter- 
trank, sondern auch die beiden grossen Himmelslichter. 

Den SuparnMhyaya weiss nun von dem samttdramanthana 
absolut nichts zu sagen; es ware auch sehr unpassend gewesen, 
hatte der Dichter des Liedes diese Episode in seine Schopfung 
einsetzen wollen, wo sie vom Anfang an nicht hinhort. Daraus 
aber ein arguraentum ex silentio schopfen zu wollen, mit anderen 
Worten behaupten zu wollen, dass diese Sage erst zur Zeit der 
Enstehung des grossen Epos erfunden worden sei, geht aber m. E. 
nicht an; denn, soviel ich verstehe, liegt hier eine uralte kosmo- 
gonische Sage vor, deren Spuren wir auch im Veda nachgehen 
konnen, we nn man auch bisher m. W. dies nicht hat tun wollen.® 

^ Herabkunft^ p. 247 ff. 

^ 1. c.i p. 16. 

® VgL Fausboll Indkn Mythology pp. 9 ff. 45 ff. 

^ Vgl, oben p, 321. 

® Vgl. Hillebrakdt VM. I. Der Mond heisst bei den Lexx. z. B. samu- 
dra?iavanita ’Butter des Ozeans’, vgl. Hem. Del 8, 50: samuddanavaniam amrtam 
candrasca, 

® Es mag eine Einbildung sein, wenn ich glaube, irgendwo eine Andeutung 
liber das samudramantJiana im RV. gelesen zu haben; eifrigem Suchen zu Trotz 
kann ich aber diese Stelle nicht ausfindig machen. 
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Dass das Pferd, und zwar sein Urvater, das weisse Sonneti- 
ross, aus dem Meere stammt, war offenbar schon in vedischer 
Zeit gelaufiger Glaube. Man vergleiche, urn nur die am meisten 
bezeichnenden Stellen hervorzuheben, RV. I, 163, 


ydd dkrandah prathamd^ jaymnana tidy an saniiidrdd utd vd 

pimsdt / 

^yetidsya paksd harindsya bdhu npasiutyam mdlii jdtdr^ te 

arvan Ij 


Als apsiiyoni ’in den Wassern geboren’ wird das Pferd be- 
zeichnet in TS. II, 3, 12, 2; V, 3, 12, 2; ferner heisst es in dem- 
selben Texte VII, 5 ^ 2S> samudro vd asvasya yonili samudro 
bandhuli"^, vgl. SBr. X, 6, 4, i : samudt^a evdsya^ bandkuh samudro 
yonth; vgl. weiter VS. XIII, 42: asvatiY^ jajndnatyi sarirasyamadhye 
u. s. w. Dieses weisse Sonnenross ist offenbar ganz und gar mit 
dem spateren UccaiMravas^, der bei der Quirlung des Ozeans 
hervorkoramt^ und iiber den Kadru und Vinata ihre verhangnis- 
volle Wette eingehen, identisch; ubrigens ist offenbar auch der 
Name dieses Rosses in vedischer Zeit wohlbekannt gewesen, da 
schon AV. XX, 128, 15 — 16 AhloUxing auccaihsravasahmxxchX^ 
und Nigh, i, 14 dieses Wort unter 26 a^vafidtndni aufgefiihrt 
hat, wozu Devaraja^ bemerkt: auccailih'avasali / amrtamanthane 
jdto 'Sva uccatlisravali / uccair mahac ckravali klrttir asyeii tasyd- 
patyam (Pan, IV, i, 92) ity an / tatkulind hy a^vdh sarve, 

Es ist also ganz deutlich, dass man sich den Ursprung 
des Sonntnrosses und Urvaters des Rossengeschlechts in vedischer 
Zeit im Ozean dachte; es wird aber m. W. nirgends ausdriicklich 
gesagt, er sei aus der Quirlung des Ozeans hervorgegangen. Ex 
silentio die Schlussfolgerung zu ziehen, man kannte damals von 
dieser Sage nichts, geht aber nicht an, da m. E. jedenfalls ein 
rigvedisches Lied darauf ganz bestimmt anspielt, namlich X, 72,® 


^ Vgl. zu diesem Liede die ausgezeichneten Erklarungen Geldneu’s Der 
RV. in Auswahl II, 28 ff. Vgl. zum folgenden auch Sieg Sagenstoffe p. 97. f. 
® Vgl. Keith Taitt. Samh. pp. XXXVI. 637. 

2 asvasya. 

* tiber diesen vgl. Hopkins Epic Mythology pp. 55. 125. 200. 203. 

° Hir. I, p. 148, 19 ff. 

® Zu diesem Liede vgl. besonders Geldner Zur Kosmogonie d. RV. p. 5 £; 
V. SCHROEDER WZKM, XXIII, I ff.; Oldenberg Rigveda II, 275 f. 

25 — J081S. /. Charpentier. 
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Icli werde dieses sonderbare Lied hier nochmals ganz kurz be- 
spreclien. 

Der grosseren Ubersichtlichkeit wegen stelle ich hier den 
Text und eine Ubersetzung des Liedes voran: 


devanU/^ nil vayd'tji jant pra vocdma vipanydyo, / 

ukthesu §asydmdnesu ydh pd&ydd iiitare yttge // i // 

brdhmanas pdtir eta sdtp karmara imdhamat / 

devanain purvye yuge 'satah sad ajdyata 1 / 2/1 

devanaW' yuge prathame 'satah sdd ajdyata / 

tad asd dnv ajdyanta tdd uttmdpadas pdri // 3 // 

ikur jajna tittandpado bhuvd dm ajdyanta j 

dditer ddkso ajdyata ddksctd it dditili pdri // 4 // 

dditir hy ajanista ddksa yd duhita idva / 

tdm deva dnv ajdyanta bhadrd amHabandhavali // 5 // 

ydd devd addli salile sitsan^rabdhd dtisthata / 

dtrd VO nityatdm iva tivro reniir dpayata /I 6 I/ 

ydd devd ydtayo ydthd bkkvandny apinvata / 

dtrd samudrd a gitlhdm a suryam ajabhartaiia // 7 // 

asiait putraso dditer ye jdtas tanvas pdri / 

devbji iipa prait saptdbMh pdrd martanddin dsyat // 8 // 

saptdbhih putrair dditir upa prait pnrvydvj^ ytigdm / 

prajdyai mrtydve tv at piinar martdnddm db karat // 9// 


7 etzt wollen wir der Cotter Geschlechter mit deutlichen Worten^ 
verkiinden, damit^ man es im kiinftigen Weltalter in den Liedern 
des Sangers erschauen kann (i). 

Brahmanaspati hat diese^ wie ein Schmied zusammengegossen; 
in der Cotter erstem Zeitalter entstand das Seiende aus dem Nicht- 
seienden (2)* 

In der Cotter erstem^ Zeitalter entstand aus dem Nichtseienden 


^ Sayana; vipanyaya vzspastaya vaca, 

^ Ich stimme mit Oldenberg darin uberein, dass naturlich nichtinj^4/ 
geaiidert werden darf. Wie er es ubersetzen will ist mir aber aus seinen Worten 
nicht klar. 

® Scil. devanain jana. 

* prathama ist offenbar mit Purvya vollig identisch. 
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das Seiende; demnach^ entstanden die Weltgegenden, es^ (ent- 
stand) aber aus uttanapad^ (3). 

Aus uttanapad entstand die Erde, aus der Erde entstanden 
die Weltgegenden; aus Aditi wurde Daksa geboren, aus Daksa 
wiederum Aditi ^ (4). 

Aditi ist ja geboren, o Daksa, die sie deine Tochter ist; nach^ 

^ anu ist nicht wortgetreu zu widergeben; denn es liegt darin nicht nur 
ein temporales sondern auch ein kausales Verhaltnis ausgedruckt — die Welt- 
gegenden entstehen sowohl nack wie aus dem tad ^ sat Uber tad — tad hat 
zuerst Oldenberg das richtige ausgesprochen. 

^ Das Seiende. 

® An dem Worte iittmapad haften Schwierigkeiten, die sich m. E. kaum 
losen lassen. Sayana meint, das Wort bedeute einfach vvkm ’Baum’, und ich 
babe micli lange Zeit wegen des folgenden Verses gefragt, ob nicht diese Deu- 
tung moglich ware, da doch nach RV. X, 31, 3 u. a. Stellen (vgl. Geldner Zur 
Kosmogonie des RV. p. 3) das Weltall gerade aus Holz aufgebaut worden ist. 
Aber schon, dass wir solchenfalis fiir die VV. 3 und 4 verschiedene Kasus an- 
nehmen mussen, bildet dagegen einen Gegengrund, und auch andere Schwierig- 
keiten haften an dieser Erklarung. Nach Durga Nir IV, p. 203, 14 if. ist ut 
idnapad mit dem puranischen Uttdnapdda identisch, was insoweit nicht unmog- 
iich ware, als dieser, der Sohn des Manu Svayambhuva, vielleicht mit Prajapati 
zusammengestellt werden kann. Geldner 1 . c. p. 6 ubersetzt 'von der Kreissen- 
den’ (vgl. schon PW.) und fasst uttdnapad = Aditi, was mir bestimmt unrichtig 
zu sein scheint. Dagegen scheint mir Oldenberg auf dem rechten Wege zu 
sein, wenn er an eine weltschopfcnde Potenz in der Gestalt eines Asketen 
denkt, obwohl ich kaum glaube, dass die von Garbe erwahnten Posituren aus 
der Gheranda Samhita beweisend sind, zumal die von ihm angedeuteten Bilder 
aus Schmidt’s Fakire und Fakirthum mir kaum das zu beweisen scheinen, was 
sie tun sollen — - es gabe wohl auch dort Bilder, die elier gewahlt werden 
konnten. Man darf aber m. E. hier an Prajapati denken, der allein auf dem Lotus- 
blatt sitzt (TAr. I, 23, i u. a.) und zwar in asketischer Positur, da er ja tapas 
ubt, um die Lebewesen hervorbringen zu konnen. Dabei kann er ja sehr wohl 
utimapad gewesen sein und genannt worden; obwohl ich diese Erklarung fiir 
gut moglich halte, habe ich das Sanskritwort in der Ubersetzung behalten, da 
ich es nicht gut mit ’Prajapati’ Oder ’Weltschopfer’ widergeben konnte, was es 
ja nicht bedeutet. In diesem Zusanimenhang mag auch auf die vi^nuitische Vor- 
stellung — wie alt sie ist, ist leider nicht zu sagen — nach welcher der Schopfer 
in Gestalt eines kleinen Kindes, das seine grosse Zehe in den Mund steckt, auf 
dem Lotusblatt verweilte; vgl. die sehr gute Abbildung bei SonneraT Voyages 
aux Indes Orientales (1782), 1 , 294. Auch in dieser Stellung konnte er ohne 
Zweifel ganz gut uttmapad genannt werden. 

4 Diese Stelle hat schon dem Yaska Nir. ii, 23 Kummer bereitet; Logik 
darf aber von dem Dichter eines solchen Liedes am wenigsten verlangt werden. 
Es ist im Grunde ganz dasselbe, wenn es in RV. X, 90, 5 heisst; tdsmad 
ajdyata virajo ddhi p^rusah, denn Viraj ist gleich == Aditi (Geldner 1 , c. p. *] h., i), 
und der Weltschopfer Puru^a ist naturiich ini Grunde mit dem Weltschopfer 
Daksa (s. unten) identisch. Vgl. auch Macdonell VM. p. 12. 

^ Und zugleich: ’aus’. 
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ihr WLirden geboren die Cotter, die seligen, die das amri^a ge- 
niessen^ (5). 

Als Ihr, o Cotter, dort in der Meeresflut Eucb fest an einan- 
der haltend^ standet, dann flog von Euch, wie von Tanzenden^, 
der dichte Staub (nach oben)'^ (6). 

Als Ihr, o Cotter, ebenso wie die Asura’s^ die Welten ver- 
dichteten, dann brachtet Ihr auch die in dem Ozean verborgene 
Sonne hervor (7). 

Acht Sdhne sind der Aditi, die aus ihrem Leib geboren sind; 
niit sieben ging sie obenhin zu den Gottern, den (Sonnen)vogel 
aber warf sie weg (8). 

Mit sieben Sohnen ging Aditi obenhin zu dem alten Ge- 
schlecht{?); den Vogel aber brachte sie wieder her, zur Erzeugung 
und zum Sterben (9)’. 

L. V. SCHROEDER®, der einzige, der dies Lied in Zusammen- 
hang zu deuten versucht hat, fasst es so auf, dass die Cotter bier 
im Urmeere einen Tanz aufFiihren, dem schopferische Kraft inne- 
wohnt, und aus dem allmahlich das Weltall sich entwickelt. Ich 
glaube freilich gern, dass v. SCHROEDER durch seinen Hinweis 
auf die rituelle und kosmogonische Bedentung des Tanzes auch 

^ ’Die nMiere Begrundung dieser Ubersetzung folgt unten. 

2 Vgl. sdm rabhadhvam in X, 53, 8. 

^ Anders konnen die Worte nfiyatdm iva trotz v. Schroeder WZKM. 
XXIII, 8 A. I nicht gedeutet werden. 

^ Vgl. Sayana. 

^ Das Wort yi// ist bier eine schwierige crux interpretandi; v. Schroeder 
WZKM. XXIII, 9 ff. hat alle Moglichkeiten diskutiert und bescliliesst sich end- 
lich dafur ’Asket, Zauberpriester, Zaiiberer’ zu wahlen, was ja an sich ganz pro- 
babel klingt. Hat es aber eigentlich hier einen Sinn zu sagen, dass die Gotter 
'wie Zauberer’ die Welten wachsen Hessen. Ich glaube nein. Da ich nun tiber- 
zeugt bin, dass es sich hier wirklich um die Q.uirlung des Ozeans, woraus sogar 
das ganze Weltall hervorzugehen scheint, handelt, so sehe ich keine andere 
Moglichkeit als hier die ydtz als Asura’s aufzufassen. Es fehlt in V. 7 a ein 
M/zdf das zu dem ya^M korrespondiert — sonst ware alles Jdar. Was die hier 
angenommene Bedeutung von ydtt betriift, so sehe ich darin die mythischen 
Seher, die Indra den salavrka's hingeworfen haben soli (Ait. Br. VII, 28 u. a.). 
Die Kommentare zu den Yajurveda- und Brdamanastellen, die diese unerklarte 
Episode erzahlen, sind dariiber nicht einig, ob die Yati’s wirkliclie Asketen oder 
in solche verwandelte Asura’s sind. Nehmen wir aber letzteres an, dann wird 
auch die Handlungsweise Indra’s gegen sie auf einmal klar; und dann diirfen 
wir ruhig annehmen, dass an dieser Stelie ydi^t wirklich durch ’Asura’ ubersetzt 
werden kanii. 

« WZKM. XXIII, I ff. 
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in Altindien^ einen glucklichen Griff getan hat; an diesem ein- 
zelnen Pnnkte hat er sich aber m. E. geirrt und zwar deswegen, 
weil er gegen die klaren Worte des Liedes seine Interpretation 
zu Stande gebracht hat. Das Ganze hangt an nHyatain iva in 
V. 6, das V. ScHROEDER 'als Tanzenden’ ubersetzen will; darin 
lage also die Feststellung der Tatsache, dass die Gotter wirklich 
im Weltmeere getanzt hatten. Das bedeuten abet; die Worte nicht 
— sie konnen nur ’wie von Tanzenden’ bedeuten; es liegt also 
nur ein Vergleich vor, die Gotter tanzen nicht, sie sind aber in 
so heftiger Bewegung, dass von ihnen wie von Tanzenden der 
Staub heraufwirbelt. D. h. wohl mit anderen Worten, dass von 
ihnen der Schaum des Meeres so aufwirbelt wie der Staub von 
Tanzenden. Wenn nun aber die Gotter nicht tanzen, was tun sie 
dann eigentlich? Wenn wir bedenken, dass in der epischen Sage 
vom saniud^'amanthmia die Gotter mitten im Ozean stehen, dass 
durch die heftige Quirlung Meeresschaum und Rauchwolken in die 
Hohe steigen, und dass aus dem gequirlten Meere Sonne und 
Mond (== Gottertrank), um nur das wichtigste zu erwahnen, her- 
vorgehen ; wenn wir ferner sehen, dass sich die Gotter hier mitten 
im Meere in heftigster Bewegung befinden, so dass der Staub 
(Schaum) von ihnen heraufwirbelt, wenn wir horen, dass die Gotter 
hier die Welten schwelien (oder: sich verdichten) lassen und die 
im Meere verborgene Sonne hervorbringen, wenn wir endlich sehen, 
dass in V. 5 die Gdtter amrtahandhavalfi, was ich als 'Freunde, 
Geniesser des amrtd auffasse, heissen, dann liegt doch die Schluss- 
folgerung auf der Hand: schon in RV. X,y 2 quirlen die Gotter den 
Ozean, Ich glaube kaum, dass man gegen diese Schlussfolgerung 
berechtigte Einwande erheben kann.^ 

Es kann also m. E. keinem Zweifel unterliegen, dass die Inder 
schon in der vedischen Zeit die Sage von der Quirlung des Ozeans 
gut kannten. Ich mochte aber einen Schritt weiter gehen und 
behaupten, dass diese Sage uralt ist, freilich wohl nicht in der 
scharf ausgepr%ten Form, die ihr die Inder gegeben haben, aber 
jedenfalls insoweit, dass man sich in altester Zeit hie und da vor- 


^ Myst. u. Mimus p. 13 ff. v. Schroeder hat hier schon in Ziegenbalg 
einen Vorganger, der in, seiner Genealogie d. malabar. Gotter p. 51 in Bezng 
auf den Tanz des ^iva folgende Worte zufiigt: ’tanzen bedeutet mystisch die 
gottlichen Handlungen als schaffende’; er stiitzt sich ja dabei nur auf bekannter 
hinduistischer Tradition: denn der Tanz des Siva ist ja kostnogonisch, 

^ Daraus lasst sich moglicherweise auch schliessen, dass man schon in 
vedischer Zeit das Sonnenross aus der Quirlung des Meeres entstehen liess. 
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gestellt hat, die ganze VVeltschopfung sei gerade durch irgend- 
welche heftige Bewegung in Wasser und aus dem daraus ent- 
standencn Schaume zu Stande gekommen. Bezeichnend ist in 
dieser Hinsicht z. B. eine Sage der Japaner, die man bei Dahn- 
HAKDT^ angefiihrt findet: ’im Anfang der Welt bewegte Isanagi- 
no Mikotto, der erhabenste der sieben himmlischen Geister, das 
Chaos mit einem Stabe.^ Als er ihn wieder herauszog, tropfte ein 
schlammiger Schaum davon herunter, verdichtete sich, vergrosserte 
sich und bildete den Archipel Japans'. Ebenso meinen die Mu- 
hammedaner^, Gott habe im Anfang den Wind gelost, der das 
Urmeer aufriistete, so dass Wellen, Nebel und Schaum entstanden; 
Gott verdichtete dann den Schaum und schuf daraus die Erde. 
Ungefahr ahnlich lautet ein Schopfungsbericht der Kalmilken^, 
nach dem auf dem Meere ein Milchschaum entstand, woraus dann 
alle Lebewesen hervorgebracht sind. Auch die Mandaer, die eine 
eigentiimliche Mischreligion von gnostischen und iranischen Lehren 
besitzen, denken sich offenbar die Welt — oder eher die feste 
Erde — durch eine Verdichtung des triiben Wassers des Ozeans 
zu Stande gekommen.® Bezeichnend fiir alle jene, offenbar ur- 
alten Traditionen ist der Gedanke, dass die Erde durch Verdich- 
tung des Schaumes entstanden ist, der durch heftige Bewegung 
sich auf der Oberflache des Urmeeres gebildet hatte. Dass ein 
derartiger uralter Schopfungsmythus der Sage vom samudraman- 
thana ausserst zu Grunde liegt, bezweifle ich nicht im geringsten. 

Endlich noch ein paar Worte tiber Daksa, den wir schon 
vorher als Vater der Kadru und Vinata erwahnt haben®, und der 
in dem Hymnus RV. X, 72 eine wichtige Rolle spielt.*^ Es heisst 
ja, das Daksa aus Aditi und wiederum Aditi aus Daksa geboren 
ist, was ja schon Yaska Nir. ii, 23 sonderbar fand. Dass Aditi, 
die spater = Kadru ist, in der epischen Uberlieferung die Tochter 
des Daksa ist, wissen wir schon; und als solche ist sie dann auch 
die Mutter der Cotter und aller Lebewesen. Hier scheint aber 

^ Natursagen I, 19 A. i. 

^ Also genau eine Art duirlung. 

® Dahnhardt 1 . c. noch Huart Le livre de, la creation d'Abou-Z^’id p, 2. 

^ Dahnhardt L c. I, 18 f. 

® Dahnhardt 1. c. I, 25 nach W, Brandt Die matidaische Religion, ihre 
Entwicklung und geschichtliche Bedeutimg, Leipzig 1889; vgl. auch Pallis 
Mand^iske Studier I (Kobenhavn 1919) p. 93 ff. 

^ Vgl. oben p. 210. 

^ Uber Daksa vgl. Hillebrakdt VM. Ill, 96 £; Macdonell VM. p. 46 
V, ScHROEDER WZKM. XXIII, 3 £; Arische ReL I, 390 ff. u, a. 
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Aditi in dem quasiphilosophischen Jargon unseres Liedes wirklicli 
als das weibliche Schopfungsprinzip im allgemeinen, Daksa wiederum 
als das mannliche aufgefasst zu werden*^, und so erzeugen sie 
einander abwechselnd, da die Natur, um entstehen zu konnen, der 
Mitwirkung beider dieser Potenzen braucht. 

Daksa, der auch Dhatar genannt wird und als Urschopfer 
fungiert^, ist nicht nur mit dem Purusa des RV. X, 90, sondern 
auch mit Prajapati in dieser Eigenschaft vollig identisch.® Dieser 
Prajapati nun hat laut einer sehr alten Sage, die sich ofters in 
den Yajurveden und Brahmana’s findet^, in der Gestalt eines 
Antilopenbocks mit seiner eigenen Tochter, die auch Antilopen- 
gestalt angenommen hatte, Inzest veriibt. Uber die Tochter scheinen 
die Brahmanatheologen nichts ins Reine gekommen zu sein, da 
nach Ait. Br. Ill, 33, i sie einige als den Himmel, andere als 
Usas deuten. Die Sage wird aber wenigstens an zwei Stellen des. 
Rigveda, in I, 71, 5 und X, 61. 5—7®, angedeutet, und an der 
letzteren Stelle ist es offenbar die Erde, d. h. Aditi, die die Tochter 
ist. Dass als Resultat dieses Inzestes eigentlich die Urvater aller 
Lebewesen geschopft worden sind, sagt uns das Ait, Br. Ill, 34 
deutlich; dazu wissen wir auch, dass gerade in den altesten Vor- 
stellungen der Volker diese uns wiederlich und unnatiirlich er- 
scheinende Form der sexuellen Verbindung als besonders frucht- 
bringend gilt.® Um den Prajapati (Daksa) zu strafen, bringen die 
Gotter den schrecklichen Gott Rudra hervor, der ihn mit seinem 
Pfeile verwundet. 

In der spateren Uberlieferung scheint diese uralte Sage, die 
die gesamte Schopfung von einem Vater und einer Tochter in 
Tiergestalt abstammen Hess, verklungen zu sein. Schien doch das 
Auftreten des Prajapati auch schon den Gottern abscheulich zu 
sein, was im Grunde nicht sonderbar ist, da unter diesen weit 
jiingeren Gottern der uralte, tiergestaltige Weltschopfer ein hass- 
licher Anachronismus sein muss. In der epischen Uberlieferung 
wiederum ist Daksa ein grosser Opferherr, der ein sattra veran- 
staltet, an dem alle Gotter teilnehmen; nur seine Tochter und 
seinen Schwiegersohn, den furchtbaren Rudra-Siva, lud er nicht 


1 Geldner Zur Kosmogonie d. RV, p. 6, 

2 Vgl. auch V. ScHROEDER WZKM. XIX, 9. 

^ VgL V. SCHROEDER WZKM. XXIII, S A, I. 

^ MS. IV, 2, 12; SBr. I, 7, 4, i; 111,33— U; TMBr. 

^ Vgl. Geldner Festgr. an Weber p. 21 VSt. 11,^ 331. 

® Vgl. auch V. ScHROEDER Myst, u. Minius p. 275 ff. 


VIII, 2, 10 u. a. 
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ein.^ Dieser kommt aber zornerfullt an und stort die Opferver- 
sammlung; das Opfer entflieht in der Gestalt einer Gazelle, wird 
aber von Siva ins Herz getroffen; Daksa verliert seinen Kopf, und 
andere Gotter kommen nicht besser von dannen. Dem Daksa 
wird dann ein Bockskopf aufgesetzt, mit dem er seit dessen fort- 
wahrend herumgeht.^ Er eriiinert also noch immer gewissermassen 
an den alten bocksgestaltigen Prajapati, der von dem Pfeile Rudra’s 
getroffen wurde. 

Ich will nicht behaupten, dass die spatere Sage von Daksa’s 
Opfer in direktem Zusammenhang mit der vedischen Gescliichte 
von dem Inzest des Prajapati steht. Doch bieten die beiden Sagen, 
wie man schon aus diesen kurzen Andeutungen ersehen kann, 
mehrere Piinkte dar, an welchen sie sich ganz unzweifelhaft mit 
einander berxihren. Ich hege aber beinahe den Verdacht, dass 
die Sage von Daksa’s Opfer, die ich nicht friiher als aus Sup. 
2, 2 belegen kann, gewissermassen an die Stelle der alteren ob- 
solet gewordenen Geschichte getreten ist, und dass sie dabei aus 
derselben gewisse Zuge, die ihnen gemeinsam sind, entlehnt hat. 

Ich bin damit zu dem Ende dessen gekommen, was ich mir 
vorgesetzt hatte, in diesem Kapitel zu untersuchen und zu be- 
sprechen. Das meiste davon ist leider bei kurzen Andeutungen 
und Vorarbeiten stehen geblieben, da die Gegenstande meistens 
viel zu weitlauhg waren, als dass sie im Rahmen eines einzigen 
Kapitels hatten zu Ende gefiihrt werden konnen. Vielleicht darf 
ich aber hoffen, dass auch diese bescheidenen Andeutungen hie 
und da was Neues enthalten werden. Soweit es mir moglich sein 
wird, werde ich im folgenden gewisse unter ihnen an anderer Stelle 
weiter verfolgen. 

Ich schliesse im nachsten Kapitel mit einem kurzen tiber- 
blick uber die im den Kapp. I— V behandelten Fragen ab. 

i Uber Daksa's Opfer vgl. MBh. XII, 10208 ff. u. a. Stellen. Vgl. auch 
Zachari^ WZKM. XVIII, 225 £; GA, 1916, p. 573. 

® Vgl. Coleman Mythology of the Hindus, London 1832, p. 6 und PL 
IIL3; SCHEFTELOWITZ Arch. f. RW. XV, 453. Vgl. auch ZACHARIiE GA. 1916, 
p. 566 A, 2. 



VI. 


tibersicht der vorhergehenden Abschnitte. 

Ich babe es fiir angemessen befunden, der Untersuchung iiber 
die Suparnasage als Einleitung eine Besprechung des wichtigen 
literarischen Problems, das als ’Itihasa (Akhyana) oder Samvada?’ 
bezeichnet werden kann, vorauszuschicken. Dies umsomehr, weil 
in letzterer Zeit gerade der Suparnadhyaya, der den Mittelpunkt 
meiner Untersuchungen bildet, als der beste Beweis gegen die 
Akhyana- und fiir die dramatische Theorie von Hertel in An- 
spruch genommen worden ist. 

In dem ersten Kapitel babe ich folglich, nach einer kurzen 
Auseinandersetzung iiber die Worte itihasa, safttvdda u. s. w. in 
der einheimischen Uberlieferung ^ die wichtigste neuere Literatur 
iiber diese Fragen, soweit sie mir bekannt worden ist, besprochen. 
Dabei babe ich mich vorlaufig fast ganz und gar von jedem eignen 
Urteil abgehalten. Nachdem habe ich die verschiedenen Beweise 
fiir die Akhyanatheorie naher gepriift und bin dabei zu den Schluss- 
folgerungen gekommen, dass die Jatakas freilich meistens nach 
Oldenberg’s Theorie zu beurteilen sind, dass sie aber mit der 
vorhandenen vedischen Literatur in keinem genetischen Zusam- 
menhang stehen, da die alteren Beispiele jener Literaturgattung, 
der die Jatakas gehdren, spurlos verschwunden sind; dass sich im 
Epos keine Akhyana’s vorfinden, und das ferner keiner der Texte 
aus der Brahmanaliteratur, die man als Beweisstiicke fiir die 
Akhyanatheorie hat verwenden wollen, sich den Regeln jener 
Theorie fiige. Auf Grund dessen schliesse ich, dass in _der nach- 
rigvedischen Periode das von Oldenberg postulierte ’Akhyana’ 
iiberhaupt nicht da war, sondern erst in den Vorlagen der Jataka- 
literatur entstanden ist. Da es sich nun so verhalt, schliesse ich 


1 Wobei ich mich meistens Sieg anschliessen konme. 
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daraus, dass auch im Rigveda die Akhyanatlxeorie keinen Platz 
finden darf, und dass die prosaisch-poetische Form, die wir in 
den Jatakas u. a. vorjfinden, von Anfang an einer volklicher Litera- 
tur entsprungen sind, die den uns vorliegenden vedischen Texten 
fern stand. 

Auf indogermanisches Alter darf die prosaisch-poetische Form 
keinen Anspruch erheben; weder in der aitgermanischen, alt- 
griechischen oder avestischen Literatim scheint sie eingeburgert 
zu sein. Nur die irischen Sagen, deren Entstehungszeit noch nicht 
genugsam bekannt ist, fiigen sich der Theorie WiNDlSCH’s und 
Oldenberg’s sehr gut, konnen aber naturlich mit den Jatakas 
und ihren eventuellen Vorlagen in keinem genetischen Zusammen- 
hange stehen, 

Wenn also die Akhyanatheorie fur den Rigveda keine Geltung 
hat, so ist die dramatische Theorie Hertel's und V. SCHROEDER’s 
wenig dazu geeignet, sie in ausgedehnterem Maasse zu ersetzen, 
Aus den Griinden, die gegen diese Theorie erhoben werden kon- 
nen, sind die beiden wichtigsten die vollige Unbekanntschaft der 
Ritualliteratur mit einer kultlich-dramatischen Verwendung der 
san^vMa's und die vollstandigen Unmdglichkeiten, die manche 
dieser Hymnen einer dramatischen Auifiihrung entgegenstellen. 
Nach einer etwas naheren Durchmusterung der durch v. SCHROEDER 
als Dramen in Anspruch genommenen Hymnen des Rigveda bin ich 
also zu dem Resultate gekommen, dass die ’Monologe’ iiberhaupt 
keine Dramen sind, und dass von den sm}%vada's iiberhaupt nur 
X, 51 — 53 und 86 durch die dramatische Theorie erklart werden 
konnen, wahrend alle iibrigen der epischen Poesie zu gehoren 
scheinen. Auch dem in VS. XXX, 6 erwahnten §azl'Usa kommt 
fiir die Beurteilung der rigvedischen Verhaltnisse keine Beweis- 
kraft zu. Die smjfivadds des Rigveda stellen' sich mir also im 
grossen und ganzen als Bruchstlicke der altesten epischen Poesie 
der Inder dar, zu denen niemals Prosazusatze oder szenische Auf- 
fiihrung gehort haben. Dass bei den grossen Opfern Rezitationen 
epischer Gedichte mehrmals vorkamen, bezeugt uns die Ritual- 
literatur; und die Tradition von den ersten Vortragen des Maha- 
bharata bei dem Schlaiigenopfer des Janamejaya und bei dem 
zwolfjahrigen sattra des ^aunaka kann dies nur bestatigen. 

Nach diesem einleitenden Abschnitte gehe* ich zu der eigent- 
lichen Suparnasage iiber, deren rigvedische Form im Kap. 11 
untersucht wird. Vorausgeschickt wird eine kurze Ubersicht iiber 
den Gebrauch der Worter garutmant^ suparnd und §yend innerhalb 
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des Rigveda. Ich nehme dann die Lieder IV, 26 — 27 zur Behand- 
lung auf; durch eine kurze Untersuchung iiber die SagenstofFe in 
den Indraliedern der Vamadeva s wird einleitungsvveise festgestellt, 
dass die Suparnasage sich im IV. mandala auf diese Lieder be- 
schrankt.^ Bei der Behandlung von IV, 26—27, der ein- 

heimischen Tradition eigentlich nur ein Lied ausmachen, habe ich 
mich soweit moglich den indischen Kommentatoren angeschlossen 
und glaube feststellen zu konnen, dass es sich hier um die alteste 
Form der Sage, die in Sup. 20, l ff. erzahlt wird, handelt* Wer 
der somaraubende Adler eigentlich ist mag vorlaufig dahingestellt 
bleiben; hier raubt er aber den Soma aus dem Himmel Indra’s, 
um ihn den Sterblichen zu bringen, wahrend an anderen Stellen 
des Rigveda verstreute Fragmente der Sage vorliegen, in welcher 
der Adler (Visnu) dem Indra, als er sich in der hbchsten Not be- 
fand, den Soma brachte. Die Lieder IV, 26 — 27 sind wie die 
meisten smfivadas als Bruchstiicke altepischer Poesie zu betrachten. 

Im dritten Kapitel werden die in den spateren Vedas und im 
Epos vorkommenden Versionen der Suparnasage naher behandelt. 
Es ergibt sich dabei, dass schon in den Yajurvedatexten die Sage 
von dem Somaraube mit der Sage von Kadru und Vinata ver- 
bunden worden ist, was ja de'm Rigveda noch fremd war, und 
ferner, dass die ausfiihrlichere Version des weissen Yajurveda mit 
der des Suparnadhyaya und des Mahabharata in wesentiichen 
Stucken nahe iibereinstimmt. Die hierhergehorigen Stellen der 
Veda- und Brahmanaliteratur werden in Text und Ubersetzung 
gegeben, der Abschnitt MBh. I, 1069 ff. dagegen in Ubersetzung 
und Auszug; endlich gebe ich auch das Bruchstiick der Sage aus 
Ram. Ill, 35, 27 — 36 in Text und Ubersetzung, Die Stellen der 
klassischen Literatur, die sich rait der Suparnasage beschaftigen, 
glaubte ich nicht naher behandeln zu brauchen, da sie fur unsere 
Untersuchung nichts neues bringen. 

Das vierte Kapitel behandelt den Suparnadhyaya. Aus i, i, 
(und 31, 2) geht deutlich hervor, dass der Text nicht mehr in dem 
Zustand sich befindet, wie er dem Verfasser dieses (spaten) Verses 
vorlag; doch diirfen wir nicht hoffen, jemals mit Hiilfe der vor- 
handenen Materialien einen aus nur Tristubh s bestehenden Urtext 
herstellen zu konnen. Die metrische Untersuchung des gesamten 
Tristubhmaterials gibt zu erkenneti, dass der Text derselben Pe- 
riode angehort wie die hauptsachlichen Brahmana s und die alteren 


^ IV, iS gehort nur indirekt hierher. 
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Upanisaden. Die Sloka’s, die Hertel^ beinahe vollstandig unter- 
sucht hat, gehoren aber offenbar einer jiiiigeren Zeit an und be- 
statigen also die Vermutung, dass die Partien in Tristubh doch 
im grossen und ganzen die alteren Teile des Textes bilden miissen, 
Der Bestand des Wortschatzes scheint die Schlussfolgerung, die 
aus der Untersuchiing der Tristubh's gezogen worden ist, nur zu 
bestatigen. Der Suparnadhyaya ist ein episches Gedicht; die Be- 
weise, die Hertel fur dramatischen Charakter desselben heranzii- 
ziehen gesiicht hat, sind keineswegs liberzeugend. Die Gesprache 
sind iiberwiegend in Tristubh abgefasst, was zu dem Resultate 
stimmt, das wir aus anderen alteren und jiingeren Texten gewinnen 
konnen, dass namlich die Tristubh von Anfangan gerade der Wieder- 
gabe der Redepartien diente. Nach einigen kurzen Bemerkungen 
zur AnukramanI wird dann Text, Ubersetzung und Kommentar 
jedes einzelnen Verses des Suparnadhyaya gegeben, wobei ich 
inich an mehreren Stellen bemtiht babe, mit Hiilfe der vorhandenen 
Materialien den Text zu verbessern. Aus der Behandlung des 
Textes geht hervor, dass der Suparnadhyaya in seinem jetzigen 
Zustande 127 (128) Dialogverse enthalt, und ferner dass, alles zu- 
sammengenommen, 115 Verse ubrig bleiben, die ich fiir unzweifel- 
haft echt und alt betrachte. Dann wird die Sage des Suparnadhyaya 
mit den in den Kapp. II — III behandelten vedischen urid epischen 
Versioncn verglichen, woraus hervorzugehen scheint: 

1) Dass der Teil der Sage, der in Sup. 20, i ff. dasteht, mit 
RV. IV, 26 — 27 im wesentlichen ubereinstimmt; 

2) Dass die alteste uns erreichbare Form der Sage des Su- 
parnadhyaya von Kadru und Vinata in ^Br. Ill, 6, 2, 2 — 7 vor- 
liegt; 

3) Dass der alte, echte Suparnadhyaya fjur das Sauparnam. 
des MBh. die Hauptquelle gewesen ist, wobei aber dort auch 
andere, uns unbekannte Quellen verwertet worden sind; daneben 
scheint aber der jetzige Text des Sup. durch das MBh. an einzrelnen 
Punkten beeinflusst worden zu sein; endlich 

4) Dass der Suparnadhyaya fiir den Abschnitt Ram. Ill, 35, 
27 fif. wahrscheinlich die einzige Quelle gewesen ist, dasichjeden- 
falls die Benutzung einer zweiten nicht dezveisen lasst. 

Am Schluss dieses Kapitels versuche ich auf Grund der ge- 
wonnenen Resultate eine kurze Rekonstruktion der altesten Gestalt 
der Sage des Suparnadhyaya. 


^ WZKM. XXIII, 326 €, 
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In dem Kap. V wird der Urspmng der Suparnasagen be- 
handelt; diese verteilen sich auf zwei grosse Abteilungen, die Sage 
yon Kadru und Vinata und die Sage vom Somaraub, iinter denen 
auch die dort auftretenden m3^thologischen Personen naher behandelt 
werden. Als dritte Abteilung Iritt die im MBh. damit verbundene 
uralte Sage von der Quirlung des Ozeans dazu. 

Kadru und Vinata sind eigentlich Tiere, Schlangenmutter und 
Adlermutter; die Sage iiber ihre Wette ist folglich eine uralte 
Tiersage, wohl die alteste literarisch fixierte nicht nur der Inder, 
sondern der ganzen Welt, und gehort demnach einer grosseren 
Kategorie von Sagen an, die man nicht unpassend als 'die wetten- 
den Tiere’ bezeichnet hat. Diese Sage ist auch deslialb wichtig, 
weil sie deutlich zeigt, dass gerade in der altesten Form dieses 
Sagenschemas die List, durcli welche das schwachere Tier das 
starkere besiegte, das Hauptmoment war. Nach kurzen Bemer- 
kungen iiber Kadru und Vinata = Vak wird die Gestalt des Ka^yapa 
etwas naher beleuchtet, in der urspriiiiglich eine uralte, kosmogo- 
nische Schildkrote zu stecken scheint. Sein Name Tarksya scheint 
urspriinglich 'Ross’ und ’Vogel(konig)’ zu bezeichnen. Die wenigen 
Nachrichten, die wir iiber Aruna besitzen, lassen wohl keine Schluss- 
folgerungen zu. Garuda ist offenbar mit dem somaraubenden 
Adler des RV. identisch — ob man hier noch weitere Schluss- 
folgerungen ziehen darf mag vorlaufig dahingestellt sein. Urspriing- 
lich hatte wohl Garuda mit den Valakhilya’s, die am ehesten als 
. auf der Sonne lebende Seelenwesen aufzufassen sind, nichts zu 
tun. Belegstellen uber Garuda aus der gesamten indischen Lite- 
ratur und aus spateren Schilderungen Indians geben einstimmig 
als seine Charakteristika an, dass er ein riesengrosser Vogel, das 
Reittier des .Visnu und der Vernichter der Schlangen ist. Auch 
andere Volker ' Asians haben die Vorstellung von Garuda aus 
Indien entlehnt: die Siamesen kennen ihn als Phaya Khruth, die 
Malaiien als Gerda, die Mongolen als Chan-^garudi. Indische Ab- 
bildungen stellen den Garuda allgemein als Mischwesen zwischen 
Mensch und Vogel dar. In der epischen und spateren Literatur 
hat sich Garuda vervielfaltigt, es kommt da wiederholt ein Ge- 
schlecht von riesengrossen Vogeln, die Garuda's, vor. Ein in 
Indien lebender Vogel, der Haliastur indus (BODD.), wird Garuda 
benannt und als heilig betrachtet. 

Die Rokhsagen werden etwas naher untersucht und Belege 
fiir dieselben aus verschiedenen Quellen angefiihrtj sie stammen 
offenbar aus alten, auf indischem Boden entstandenen Schiffer- 



sagen, die irgendwo in den ostlichen Teilen des Indischen Ozeans 
lokalisiert sind. 

liber den eigentlichen Somaraub habe ich zu den Untersu- 
chungen bei KuHN und JOHANSSON vorlaufig nichts hinzuzufiigen. 
In der Vorgeschichte des Somaraubs im Sup. haben wir in Rau- 
hina offenbar ein tiberbleibsel des Weltbaumes zii erkennen; in 
den Nisada’s erkenne ich die von klassischen Auktoren erwahnten 
Ichthyophagen Gedrosiens; ihre Vernichtung durch Gariida hat 
wahrscheinlich auf die Sage von den der Pygniaen 

(von Homer an) Einfluss geiibt. 

Die abgeschossene Feder des Garuda wird z. T. in einen 
Pfau verwandelt; im Anschluss daran wird entwickelt, dass die 
Verbindung des Pfauen mit Garuda offenbar eigentlich darauf be- 
ruht^ dass beide als Schlangenvernichter betrachtet warden. Auch 
iiber die Vorstellungen, die sich in westlicheren Landern an den 
Pfau kniipfen, warden ein paar Worte gesagt. 

Die Sage von der Quirlung des Ozeans kommt m. E. schon 
in RV. X, 72 vor und ist iibrigens uralt, da sich in den kosmo- 
gonischen Sagen anderer Volker Parallelen dazu finden. Der in 
diesem Hymnus auftretende Daksa ist mit Prajapati identisch; in 
der vedischen Sage von dem Inzest PrajapatPs mit seiner Tochter 
und der spateren von dem Opfer Daksa’s liegen z. T. parallele 
Ziige vor. 



Nachwort 


Schon in der Vorrede wurde gesagt, dass mein Manuskript 
im Laufe von 1917 abgeschlossen wurde. Die Drucklegung konnte 
erst im Sommer 1920 anfangen, wurde dann mit dem 14. Bogen 
wieder abgebrochen und erst Anfang 1922 aufgenommen, um end- 
giiltig zum Abschluss gebracht zu werden. 

Schon wahrend der Abfassungszeit wurde es fur jeden Tag 
inimer schwieriger der neuerschienenen, auslandischen Literatur 
habhaft zu werden und daraus erklart sich, dass einiges von dem, 
das wahrend der Jahre 1915 — 17 erschien, vielleicht unberuck- 
sichtigt geblieben ist, Nach Abschluss des Werkes habe ich mich 
ganz anderen Aufgaben gewidmet: deswegen ist es mir nicht 
moglich gewesen, einige Werke, die mir erst nach jener Zeit be- 
kannt wurden — so z. B. Oldenberg's Zur Geschichte der alt- 
indischen Prosa u. a. — in meinem Buche zu beriicksichtigen; sie 
einfach in ein supplementarisches Literaturverzeichnis aufzunehmen 
hatte ja keinen Sin n. ^ ^^^ur soviel darf ich hier sagen, dass durch 
die Bckaiintschaft,.. erschienenen Literatur meine 

Ansichten — gs^^ .^ oxch hier vornehmlichst um die Akhyana- 

Frage geringsten verandert worden sind. 

seen Bedauern muss schliesslich erwahnt werden, 

dass I ^m Erscheinen meiner Arbeit jene Manner, die wohl 
daran das grdsste Interesse gehabt hatten: Ernst Windisch, 
Herrmann Oldenberg und Leopold von Schroeder, nicht 
mehr da sind. In Zeiten schwerer Not haben sie bis zum Schluss 
unserer Wissenschaft treu gedient. 

Upsala,’ Anfang 1922. 


yaj'l Charpentier, 
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